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conferentiarum ecclesiasticarum 


k HET RASSISME (1). 


De verderfelijke leerstellingen van het Duitsch rassisme worden 


‚ons weergegeven in een document van de h. congregatie van de 


seminariën en universiteiten (2). Deze syllabus is gericht tot de rectors 
van de katholieke universiteiten en bevat de opdracht, al het noodige 
te doen tot een doelmatige wetenschappelijke bestrijding met behulp 
van gegevens uit de biologie, geschiedenis, wijsbegeerte, apologetiek 
en ethiek, Onze taak kan er zich bij beperken, een algemeene over- 
zichtelijke verklaring te geven van deze schadelijke stellingen, met 


tegenoverstelling van eenige fundamenteele begrippen, en verwijzing 


naar enkele werken die er meer over uitweiden. Van deze acht 


stellingen bespreken wij eerst de achtste over de totaliteit van staat 


KE nn 


en gemeenschap; daarna de drie eerste, over de leer van het rassisme; 


vervolgens de vierde, vijfde en zesde, over de algeheele omwenteling 


door het totalitair rassisme teweeggebracht op zedelijk, godsdienstig 


en sociaal gebied; om te eindigen met de zevende, over de opvatting 


welke het rassisme heeft van God. — De bronnen van dit officieel 
rassisme zijn eerst en vooral de twee boekdeelen van A, Hitler, Mein 


| Kampf, geschreven tijdens de gevangenhouding te Landsberg in 1924, 


en het werk (op den index geplaatst) Der Mythus des XX, Jahr- 


hunderts, van A. Rosenberg, die deze beginselen verder uitwerkt, en 


(1) Antwoord op q. b Sessionis II. — Benevens de verder aangegeven werken, 
leze men vooral: S. ÉM. Lr Carp, VAN Roey, Le mystere du sang dans Uéconomie 
du salut. In Collectanea Mechliniensia, Nov. 1938, bl. 578-594. — Ook Het Nationaal- 


_ Socialisme. Speciaal nummer van Kultuurleven, Juli, 1988. — Racisme et Christianisme, 
« Vier belangrijke artikelen in Nouvelle Revue Théologique, 1939, Février, — Grund- 


fragen der Lebensauffassung und Lebensgestaltung. Fünfter Teil der « Studien zum 


__Mythus des 20, Jahrhunderts », In Kirchlicher Anzeiger für die Erzdiözese Köln, 


(2) Zie Collationes Gandavenses, t. XXV, 1938, bl. 190. Wij geven de vlaamsche 


vertaling in den loop van het artikel. Zie eveneens de encycliek Mit brennender Sorge 


van 14 Maart 1987 (A. A. S., 10 aprilis 1937), die met nog grooter gezag het rassisme 
weerlegt, en met even veel beslistheid veroordeelt, 


ne 


het heele wereldgebeuren in het teeken stelt van het rassisme (is 


bovendien is rekening te houden met meer recente uitlatingen, en 
eveneens met de geschriften van Bergmann, Günther, en anderen. 

1. De totaliteit van den staat. Het nationaal-socialisme huldigt de 
totaliteit van de gemeenschap (en van den staat, als orgaan van het 
gemeenschapsleven) : het maakt de gemeenschap tot doel, en den 
mensch louter tot middel in dienst van de gemeenschap. Het is die, 
beginsel, dat de grondslag uitmaakt van de nationaal-socialistische 
levensbeschouwing. } 

Naar de juiste opvatting, moet de mensch inderdaad zich tot doel 
stellen, in een georganiseerde gemeenschap (bij voorkeur gevestigd op 
de natuurlijke volksgemeenschap, waarin dezelfde zeden en gewoonten 
heerschen) mede te werken aan het tot stand brengen van het algemeen 
welzijn (sociale rechtvaardigheid). De gemeenschap is een natuur- 
noodzakelijke instelling, waarvan de mensch deel moet uitmaken. 
Maar anderzijds is het niet waar, dat de mensch louter tot doel zou 
hebben, de belangen van den staat te dienen, totaal in dienst te staan 
van de gemeenschap. De waarheid dat de mensch een onsterfelijke 
ziel heeft, verzet zich daartegen. Naar Gods beeld en gelijkenis ge- 
schapen, met een onsterfelijke ziel, kan de mensch de gemeenschap, 
die aardsch is en tijdelijk, niet tot einddoel hebben. De mensch is 
voor God gemaakt, en om in God zijn eeuwig geluk te vinden, Hij 
is een persoonlijkheid, met eigen levensdoel. Vandaar dat hij zekere 
rechten heeft, die niets anders zijn dan waarborgen om zijn eeuwige 
bestemming na te streven, rechten tegenover de medemenschen en 
tegenover den staat (ruil- en verdeelende rechtvaardigheid). Die rechten 
komen den mensch niet van de gemeenschap, maar van God, van 
de onsterfelijke ziel, van de algemeen-menschelijke waarden. De ware 
levensbeschouwing reikt verder dan het staatsleven. 


_ te ontkennen, blijkt uit de volgende feiten : (volgens R, D'Harcourr, Catholigues 
d'Allemagne, Paris, Plon, 1938) bl. 39: « nomination de Rosenberg à la dignité de 
directeur culturel de la nation » (vgl. bl. 201); — bl. 41 : « admiration d'’Hitler pour _ 
le Mythe du 20° siècle» ; — bl. 248 : cà Nüremberg le Mythe du 20° siècle de Rosenberg _ | 
est, à côté de Mein Kampf, coulé dans la fondation en ciment de la future Maison | 
du national-socialisme comme symbole de âme nouvelle ». | 


| 
(1) Dat het niet opgaat, de solidariteit van het nationaal-socialisme met Rosenberg fl 
| 
| 


ee 

Voor het nationaal-socialisme is de nationale gemeenschap het einddoel 
van den mensch. « De natie is het eerste en het laatste, aan wat al 
het andere zich te onderwerpen heeft », zegt Rosenberg (1). De mensch 
moet het volk en de eer van het volk als het hoogste aanzien (2). 
Ook Mein Kampf kent niets anders dan de belangen van partij en 
volk ; kenschetsend is het eerste hoofdstuk van het tweede boekdeel. 
De staat is totalitair ; hij eigent zich alle macht toe op elk menschelijk 
levensgebied, wil naar zich toehalen alle menschelijke waarden. (Zie 
verder III.) Aan de gemeenschap hebben de menschen alles te 
danken. Niet de menschen hebben de gemeenschap tot stand gebracht. 
Deze is het product van de natuur en van de geschiedenis, en de 
menschen maken er deel van, uit natuurlijke bestemming. « De mensch 
bestaat slechts door en voor den staat; al het recht dat hij bezit, 
komt hem alleen toe, krachtens een overdracht van den staat » 
(achtste stelling). 

De totalitaire opvatting van den staat is onder meer eene reactie 
tegen het liberalistisch individualisme, dat de rechten van de gemeen- 
schap niet genoegzaam erkent, de onafhankelijkheid van den mensch 
al te zeer overdrijft, en feitelijk schuld draagt aan vele tekorten en 
misbruiken op economisch, sociaal en zedelijk gebied, Zij is ook het 
gevolg van een bepaalde toestand van de gedachten, nl. van de negatie 
van de natuurlijke en christelijke hoogere geesteswaarden, negatie 
die sedert lang werd voorbereid door wijsgeerige gedachtenstroomingen, 
als zijn bijv. en vooral, de moderne wijsbegeerte over de subjectiviteit van 
den godsdienst, en het positivisme, dat de universeele waarheden en 
waarden miskent en geen plaats meer heeft voor de kennis van het 
bestaan van God en van de onsterfelijke ziel. Ten andere door deze 
nieuwere geestesbewegingen werd de eenheid van levensbeschouwing 
onder de leden van den staat verbroken, en kon geen eensluidend 
antwoord meer gegeven worden op dê groote levensvragen, waarin ook 
de staat noodzakelijk stelling moet nemen, vermits het hoogere steeds 
het lagere bepaalt. Hierdoor werd de samenhoorigheid in gevaar ge- 
bracht, en het gemis aan orde, waarop het extremistisch individualisme 


(1) Der Mythüs des 20. Jahrhunderts. München, 1935, bl. 526. 
(2) T. a. p., bl. 580. — Vgl. Rede van Hitler, Reichstag 30 Jan. 1937. In Vie 


Intellectuelle, 31 Mei 1938, bl, 51-54. 


ee 


uit zich zelf reeds eenigszins uitloopt, nog zeer vergroot (1). 


decadente toestand doet uitzien naar heilsmiddelen. Echter, waar 
moderne wereld die het geloof aan God heeft verloren, naar een 
boven-individueele grootheid zoekt waarin de ongenoegzaamheid van 
den enkeling moet worden geïntegreerd, vindt hij niets anders meer 
dan de gemeenschap, waarin de mensch zonder onsterfelijke ziel wordt 
opgeslorpt. Van uit de gemeenschap wordt gezocht naar de voor allen 
ééne levensbeschouwing ten bate van een sterkere samenhoorigheid. 
De gemeenschap zal de plaats innemen van het absolute, het goddelijke, 
want de mensch is een zedelijk-godsdienstig wezen, dat noodzakelijk 
in betrekking treedt tot het absolute, het goddelijke. De totalitaire 
staat stelt zich zelf tot voorwerp van de zedelijk-godsdienstige strevingen 
van den mensch. Het is waarlijk die Vergottung der Nation (2). 

De levensbeschouwing, die in het teeken staat van de gemeenschap _ 
en bestemd is om alle Duitschers te bezielen en één te maken in 
denken, voelen en handelen, is het rassisme, dit is de leer van de 
natuurwetten die de historische ontwikkeling van de volkeren beheerschen. al 
Want de natie ligt in het bloed, in het ras (3). De wetten van het 
ras zijn dan ook de grondwetten van het volk, van de Duitsche | 
levensbeschouwing, en de staat moet zich als voornaamste taak stellen, 
deze wetten te doen aannemen en toe te passen (4). 

IL. De leer van het rassisme. Voor het Duitsch (5) rassisme 
zijn alle geestelijke en zedelijke eigenschappen en opvattingen van den 
mensch te verklaren uit erfelijke factoren, uit rasaanleg, en zijn er 
zeer diepgaande verschillen tusschen de menschenrassen, zoodat de 


hoogste rassen vóór alles te zorgen hebben voor de zuiverheid vaan 


hun bloed. Deze drie grondstellingen zijn nader toe te lichten en te 
beoordeelen. 4 

1. Algemeen wordt, door het nationalisme, de cultuurgemeenschap 
aanzien als het principe van de nationaliteit : menschen maken deel 


(1) Lees hieromtrent het tiende hoofdstuk van Mein Kampf 1. 

(2) Het woord is van Goebbels. R. D'Harcourrt, a. w., bl. 165. 

(3) Bl. 428 in Mein Kampf, II. München, 1938. 

(4) Zie Mein Kampf II, bl. 439, 421; I, bl. 810. 

(5) Italië, dat eerst totaal vreemd scheen te blijven aan het.rassisme, heeft laat 
in dien zin een schuchtere poging gedaan. Zie Le racisme en Italie. In Document 
tion catholique, 5 Sept. 1938. En in Ephemerides Theologicae Lovanienses, 1939, bl. 


BES 
Z uit van dezelfde volksgemeenschap, omdat zij tot dezelfde typische 
cultuur behooren. Het rassisme nu leert dat de beslissende factor 
van de cultuur ligt in het bloed, in het ras, dit is in het complex 
van erfelijke kenmerken, waardoor de eene menschengroep zich van 
de andere onderscheidt (1). Niet alleen het psychisch karakteristieke, 
_ maar ook de verstandelijke, zedelijke en godsdienstige opvattingen zelf, 
5 zouden hoofdzakelijk afhankelijk zijn van het bloed, van ’s menschen 
—erfbiologische constitutie, van de lichamelijke factoren die in een 
bepaalde menschengroep erfelijk en onveranderlijk zijn. Het gansche 


elfde hoofdstuk van Mein Kampf 1 laat omtrent deze leering geen de 
minste twijfel bestaan, Ook Rosenberg is allerduidelijkst. « Uit het 
bloed, waarin de aard van het ras ligt opgesloten, vloeien alle 
geestelijke en zedelijke eigenschappen van den mensch voort als uit 
hun voornaamste bron » (derde stelling). Elk ras heeft niet alleen 
eigen wijze van beleving, maar ook eigen hoogere opvattingen. Den- 
ken, voelen, willen, staan in betrekking tot het ras; zij verschillen 
van ras tot ras. Er is een rasziel. De mythe (vandaar de titel van 
_ het boek Der Mythus des XX. Jahrhunderts) is de kernidee van de 
_ wereldbeschouwing van een ras. « Rasgeschiedenis is derhalve meteen 
natuurgeschiedenisen zielenmystiek » (2). Door de Duitsche rastheoretici 
worden bepaalde punten uit de zoogezegd uiteenloopende levens- 
É beschouwingen en ideologieën der volkeren, onderzocht en rassistisch 
| verklaard, van uit den eigen rasaanleg, als bijv. het monotheïsme der 


joden, het geloof aan de erfzonde, het schuldbewustzijn, enz. (3). 


Dat de verschillende rassen (of wellicht beter gezegd, de volkeren) 
psychische eigenaardigheden vertoonen, moet zeker erkend ; juist daaraan 
is het bijzondere, het typeerende van hun cultuur te danken, De 


(1) Het rassisme ontkent niet dat ook de omgeving, vooral de « bodem », de 
cultuur beïnvloedt, doordat die uitwendige factoren invlced hebben op de ontwikke- 
ling van de erfbiologische constitutie; maar die invloed is ondergeschikt. « Wie 
sehr auch zum Beispiel der Boden die Menschen zu beeinflussen vermag, so wird 
doch das Ergebnis des Einflusses immer verschieden sein, je nach den in Betracht 
kommenden Rassen ». Mein Kampf, 1, bl. 816. Vgl. bl. 322. Hierover verder meer 
in de laatste alinea van dit n. 1 
(2) A. RosenBerG, a. w., bl. 28. 

_ (3) Een veel geprezen wetenschappelijk boek over rassenkunde en rassenleer, is : 
Dr P. J. WaarpenBur, Het Rassenvraagstuk in onzen tijd. Een biologische toe- 
lichting. Arnhem, Van Loghum Slaterus, 1987, 


ed 


stoffelijke bouw van den mensch is van beteekenis voor de geestelijke 


verrichtingen. Verstand en wil hebben de hulp noodig van het zinnelijk 
ken- en streefvermogen dat gebonden is aan een zenuwstelsel, aan 
organen, aan een verbeelding die levendig is of traag, practisch of 
beschouwend, aan een temperament of gevoelsleven, dat warm is of 
koud... Daarom beleeft een zuiderling zijn godsdienst (en beoefent de 


wetenschap) anders dan de noordeling. Wat echter niet kan aangenomen, 


is de stelling van het rassisme, dat ook de eigenlijke werkingen van 
verstand en wil afhankelijk zijn van den bijzonderen lichamelijken 


aard. De wijsbegeerte stelt vast dat er in den mensch een geestelijk 
element is, een bovenzinnelijk ken-en streefvermogen, dat wel de hulp 
noodig heeft van het zinnelijke, maar toch in zijn eigen werking niet 
rechtstreeks en innerlijk er van afhankelijk is, een vermogen dat uitgaat 
boven de begrensdheid van het stoffelijke, dat de algemeen-menschelijke 
waarheden en waarden achterhaalt. Hiervoor getuigt het feit dat beoefenaars 
van dezelfde wetenschap, dat aanhangers van dezelfde zedelijke normen en 
godsdienstige overtuigingen onder alle rassen worden gevonden. Weten- 
schapsbeoefening en zedelijke beoordeeling, het stellen van rechtsnormen, 
de godsdienstige erkenning en onderwerping aan God, zijn niet recht- 
streeks en wezenlijk afhankelijk van den lichamelijken aard, omdat 
zij wezenlijk werkingen zijn van verstand en wil, en derhalve boven 
alle rasverschillen heen alle menschen eigen (1). Indien dus de cultuur 
eenig verband houdt met het ras, dan is dit verband niet van innerlijken, 
maar alleen van uiterlijken aard, voor zooveel het algemeen-menschelijke 
op eigen wijze wordt vertolkt en beleefd door de verschillende rassen 
en volkeren. 

Het is de taak van de rassenkunde, verder na te gaan, in welke 
mate deze psychische eigenaardigheden athankelijk zijn van het ras, 
van de erfbiologische constitutie, van den lichamelijken aard zooals hij 
door erfelijkheid wordt gegeven. Het is wel zeker dat het psychisch 
karakteristieke niet door de erfbiologische constitutie alleen wordt ge- 


geven, maar eveneens te wijten is aan andere factoren, aan de inwerking 


op den erfelijken aanleg vooral van den vrijen wil, ook van de physische, 
historische en sociale omgeving, en -van de opvoeding. Het is niet 


(1) H. Borraars, Rassisme en Rassenkunde. In Nederlandsche Katholieke Stem- 
men, 1939, April, bl, 100-101. , 


Si tat 


En 
noodig voor ons betoog dit nader uiteen te zetten. De rassenpsychologie, 
die den invloed van de erfbiologische constitutie precies wil vaststellen, 
stuit hier op groote moeilijkheden. De anthropologie is er nog niet 
toe gekomen, met zekerheid de menschenrassen uit elkander te onder- 
scheiden, uitzondering gemaakt voor ver van elkander afstaande rassen. 
Het staat buiten kijf, dat ook de menschen van Europa somatisch 
tot verscheidene rassen behooren. Maar de anthropologie, om reden 
van de buitengewone ingewikkeldheid van het vraagstuk (1), kan nog 
niet met zekerheid vaststellen, aan welke erfelijk onveranderlijke 
lichaamskenmerken een ras te erkennen is. De moderne anthropologen 
sparen zich geen moeite, maar geen enkele classificatie is onbetwist- 
baar (2). Bovendien, aangenomen nog dat de aangegeven erfelijke 
eigenschappen wel deze zijn van den rasechten nordieker of van het 
joodsch natuurras, verklaart de wetenschap dat geen enkel beschaafde 
natie zulk ras omvat dat betrekkelijk zuiver zou gebleven zijn, maar 
dat de typen van een bepaald ras over de verschillende landen zijn 
verdeeld (3). De lichtblond gepigmenteerde en langschedelige (dolicho- 


(1) « La liste (des caractèêres somatiques constants et héréditaires qui méritent le 
titre de raciaux) est longue. Un excellent raciologiste, le Dr G. Montandon, les 
répartit en six groupes : la complexion, c'est-à-dire l'ensemble présenté par la cou- 
leur de la peau, des yeux et des cheveux; — le faciès, c'est-à-dire les traits du 
visage et aussi ceux du corps; — les proportions de la tête, du corps, du crâne, 
du squelette; l'anatomie, c'est-à-dire tout ce que donne la dissection du cadavre; — 
le sang et ses propriétés; — la physio-psychologie. 

CAA Les tables chromatiques de la peau discernent selon quelques ethnologues 
84 ou 35 couleurs; selon d'autres, 10 ou 12 seulement. Pour la couleur des yeux, 
Bertiilon a établi une table chromatique de 54 couleurs; les moins scrupuleux se 
contentent de 16. Quant aux proportions du corps, elles défient en nombre, si Pon 
ose dire, toute concurrence ». M. Manquar, Races humaines et Racisme. In Revue 
des questions scientifiques, 20 Janv. 1989, bl. 47. 

(2) « … Aucune classification raciale humaine ne s'impose.…. Naturellement une 
classification raciale devient particulièrement laborieuse lorsqu'on descend dans le 
détail des subdivisions des grandes races en races … En admettant trois générations 
par siècle, tout homme actuellement vivant est le descendant de 180.272 personnes 
qui vivaient en 1400. Or de 1400 à 1988, il n'y a qu’un peu plus de cinq siècles. 
« Moi aussi, Monsieur, affirmait fièrement un prolétaire dans une comédie, moi 
aussi j'avais des ancêtres au X°® siècle ». Ce personnage avait raison, nous avions 
tous des ancêtres dès l'âge de la pierre, et même avant. Tous nous ont préparé 
chacun une goutte de nous-même; chacun de nous a resu de tous des traces héré- 
ditaires, donc raciales ». M. MArquar, o., a., bl. 50. 8 

(3) Zie Yves De La Brière, Racisme et Nationalités, op bl. 814 in Etudes, 
20 juin 1938, — «ll ressort de tout ce qui vient d'être dit de la répartition géogra- 
phique des types anthropologiques présentés par la population vivant sur les territoires 
de notre patrie et dans les autres pays de l'Europe, qu'il y a, du point de vue de 


cephale) homo nordicus bestaat wel in Duitschland, maar is op verre 
na niet de eenige bestaande, noch bestaat alleen daar. Ook de joden 
vertoonen niet dezelfde somatische kenmerken, Er kan geen spraak zijn 
van een germaansch ras, of van gelijk welk ander zuiver ras, in onze 
beschaafde landen. In deze omstandigheden kan bezwaarlijk worden 
vastgesteld, wat in de eigenaardigheden van de culturen respectievelijk 
toe te schrijven is aan rasaanleg en aan den invloed van buiten op 
den aangeboren lichamelijken aard. 
2 2. Het Duitsch rassisme leert niet alleen dat het geestelijk type 
rechtstreeks aansluit bij het lichamelijk rastype, maar eveneens dat 
het verschil tusschen de rassen (en culturen) zeer ver strekkend is. 
« De menschenrassen verschillen (naar hun ingeboren en onverander- 4 
lijken aard) zoozeer van elkander, dat het laagste van die menschen-_ 
rassen verder afstaat van het hoogste, dan van het hoogste dierenras »_ 
(eerste stelling)» (1). Mein Kampf 1, bl. 818 deelt de rassen in drie 
groepen : Kulturbegründer, Kulturträger en Kulturzerstörer. Uit de 
geschiedenis van het menschdom zou blijken dat « de menschelijke _ 
cultuur en beschaving op deze aarde onverbreekbaar verbonden zijn. 
aan de aanwezigheid van Ariërs » (2). Alleen het arische ras is 


cultuurscheppend, dank aan zijn idealisme en aan zijn ten-dienste-staan 


id ann rd eee 


van de gemeenschap ; eerst dit arisch idealisme heeft het begrip 


Nr Ted 


« mensch » geschapen (3). De andere rassen zijn enkel bekwaam de 
cultuur over te nemen, of zijn zelfs cultuurvernielende rassen, zooals 
de joden, of de negers, De afstand tusschen deze rassen (4) is zeer wijd 
en door vorming of opvoeding onoverbrugbaar. Het arische ras laat 
zich in meerdere rassen onderverdeelen. Onder deze is het nordische 
ras, het germaansche, het Duitsche, de beste vertegenwoordiger van het 
arische ras, de allerechtste cultuurdrager. Het nationaal-socialisme 
beweert niet, dat alleen nordiekers het Duitsche volk uitmaken. « Wij 


rn nnn BN vd mede Kd Med an 


lanthropologie somatique, moins de différence entre un Francais de Meurthe-et-Moselle, 
de, et un Bavarois, un Autrichien ou un Italien du nord, qu’entre lui et un Frangais 
du Pas-de-Calais ou; et que de même le Bavarois.…». Bl. 212 in Hérédité et Races, 
(Groupe Lyonnais d'études médicales, philosophiques et biologiques). Juvisy, les 
éditions du Cerf, 

(1) Zie D'Harcourr, a. 1». bl. 168. 

(2) Mein Kampf 11, bl. 421. 

(3) T-a.p., 1. bl. 827, 317. 

(4) Over het ontstaan der rassen, zie P. J. WAARDENBURG, a. w., bl. 38 en v‚ 


a 


en 
nemen, zegt Rosenberg (1), vijf rassen aan, waarvan de typen merkelijk 
van elkander verschillen». Maar het is toch het nordisch bloed dat 
het Duitsch leven en de Duitsche cultuur heeft geschapen, en dat 
geroepen is om meer en meer de kern uit te maken van de vernieuwde 

Duitsche natie (2). 

„Ook deze stelling omtrent de waarde van de rassen is niet weten- 
schappelijk verantwoord. Het is niet bewezen dat slechts het arische 
ras cultuurscheppend is. Te vergeefs verwacht men dat eerst een 
objectieve maatstaf wordt gegeven waaraan de cultuur moet gemeten. 
In plaats daarvan, blijft men steken in het subjectivisme, dat eigen 
volk en cultuur verheerlijken wil en verheffen boven de andere. Het 
is onbetwistbaar dat niet alle rassen een even hooge beschaving tot 

stand brengen. Nog ligt de reden daarvan niet noodzakelijk in de 

minderwaardigheid van het ras; historische en sociale omstandigheden 
kunnen hiervoor in aanmerking komen (3). En moest dan toch het 
bestaan bewezen zijn van een buitengewoon begaafd ras, niets zou 
„toelaten dit ras te aanzien als essentieel hooger staande boven de 
andere (4). Reeds alleen de onbeperkte vruchtbaarheid van de menschen- 
rassen onderling bewijst dat het onaanneembaar is, het verschil dat 
bij de dieren bestaat tusschen de verschillende rassen over te dragen 
op de menschen (Mein Kampf 1, bl. 311 v.). Ten andere bij alle 
_menschenrassen heerschen nagenoeg dezelfde geestelijke en zedelijke 
opvattingen; volgens de werken van W. Schmidt bestonden bij de in 
beschaving primitiefste rassen, hoogstaande godsdienstige opvattingen 
en een hooge familie-instelling. De ervaring leert dat ieder mensch 
opvoedbaar is, welke ook de kleur weze van de huid, de vorm van 
den neus, de proporties van den schedel; en omgekeerd, kan bij 


(1) A. w., bl. 576. 

(2) « L'un des pontifes de la Rassenkunde, le professeur Guenther. ne craindra pas 
de nous dévoiler que le noyau nordique authentique et vraiment pur du Reich ne 
comprend qu'un dixième de sa population. Numériquement faible, biologiquement 
souverain, ce dixième devra être le centre de régénération du sang allemand. C'est 
autour de lui que devra s'organiser la résistance contre les malignes influences orientales 
et dinariennes… Guenther... n'hésiste pas à faire descendre l'homme oriental (ostisch) 
ou dinarien (dinarisch — en majorité les populations alpines) du Mongol des plateaux 
d'Asie». In Études, 20 mai 1938, bl. 511. — Vgl. Mein Kampf 11, bl. 438. 

(3) Lees hierover Le problème social des races, in het boek Hérédités et Races, 
a. w., bl. 238. 

(4) M. Manquar, a. w., bl, 54, 


ET 


gebrek aan leiding van den geest, verwording intreden, niettegen- 8 


staande de meest gunstige somatische eigenschappen. In dezelfde be-_ 


schaafde menschengroep, in dezelfde familie, vindt men ontwikkelden 
en onontwikkelden, goede lieden en misdadigers. Dit alles bewijst het 
bestaan van een geestelijk element, dat de grondslag is van de principieele 
gelijkwaardigheid van alle menschen. 
3. Uitgaande van de stelling dat er tusschen de rassen groot verschil 
bestaat, leert het rassisme consequent, dat hoogere rassen rasvermenging 
moeten vermijden. Want « ieder kruising van twee niet gansch 
gelijkwaardige wezens geeft als product een middending tusschen het 
peil van beide ouders » (1). Uit die lichamelijke minderwaardigheid 
volgt geestelijke achteruitgang, en zoo stilaan cultureele ontaarding. 
« Bloedvermenging en het daardoor veroorzaakte dalen van het rassen- 
niveau is de eenige oorzaak van het afsterven aller culturen » (2). Niet 
alleen vreemde raseigenschappen hoeven buiten de volksgemeenschap 
gehouden ; ook vreemde (artfremd) ideologieën moeten geweerd, want 
zij werken mede aan de ontaarding (3). — Wat deze eisch tot bevor- 
dering van de zuiverheid van ras en bloed bijzonder verderfelijk maakt, 
is het aangenomen beginsel dat het ras, als beslissende factor voor de 
cultuur, het allerhoogste is, dat geen ander belang er kan tegen opwegen, 
dat dus alle middelen die de levenskracht en de zuiverheid van het ras 
bevorderen, goed zijn. « Men moet met alle middelen de kracht van 
het ras en de zuiverheid van het bloed in stand houden en bevorderen; 
al wat tot dit doel leidt, is reeds hierdoor goed en geoorloofd » 


(tweede stelling). « De rasverbonden volksziel, zegt Rosenberg (4), is 


de maat van onze gedachten, wilsverlangens en handelingen, de laatste 


maatstaf van onze waarden ». — Practische toepassingen en maatregelen 


zijn niet uitgebleven : de sterilisatiewet van 14 Juli 1933; de wet van — 


18 October 1935 over het verplichtend medicaal onderzoek van de 
verloofden ; de wet van 14 Nov. 1935 tot bescherming van het Duitsche 


bloed tegen de joden. Feitelijk wordt alleen kruising met ver afstaande 


(1) Mein Kampf 1, bl. 812, 

(2) Ze ap. ble 824, 

(3) Dit is eene van de redenen, waarom het universeele christendom in de gunst 
niet kan staan van het rassisme. 


(4) A. RosenBerG, a. w., bl, 697. Zie ook bl. 28. — A. Hirrer, Rede in den « 
Reichstag, 30 Jan. 1987. In La wie intellectuelle, 81 Mai 1989, bl. 52, — Mein 


Kampf, II, bl. 444, 446 en op vele andere plaatsen, 


Den 
rassen geweerd. Maar het rassisme stelt zicht steeds tot ideaal, een 
volk dat uit één enkel zuiver ras zou bestaan, het nordisch ras. 

Vermits de rassenminderwaardigheid niet bewezen is, vervalt meteen 
de conclusie over de schadelijkheid van raskruising. Of rasvermenging 
voordeelig of nadeelig is, moet op andere gronden worden uitgemaakt. 
De ethnologie kent perioden van endogamie en exogamie, en de 
toen heerschende cultureele toestanden. Men doet opmerken dat genieën 
zelden raszuiver zijn, en dat hooge culturen ontstonden vooral in 
menggebieden (1). Kruisingen tusschen ver van elkaar afstaande rassen, 
als tusschen negers en blanken, worden als nadeelig aanzien, maar of 
dit aan de raskruising als zoodanig te wijten is, weet men niet. De 
rassenkunde heeft nog zeer weinige resultaten bereikt, om reden van 
de bijzondere ingewikkeldheid van het vraagstuk. Welke wetenschappe- 
lijke gegevens ook mogen tot stand komen, de belangen van het 
lichaam zijn niet de eenige, noch de hoogste. De oplossing van het 
vraagstuk kan slechts gezocht “worden met inachtneming van de 
andere en hoogere menschelijke normen En waarden. Eugenetische 
bedoelingen zijn toegelaten en zelfs goed en loffelijk, indien zij alleen 
eerlijke middelen in het werk stellen ; ook de christelijke moraal 
beoogt door matigheid en kuischheid, zedelijke tucht en sterke opvoe- 
ding, de lichamelijke welvaart te bevorderen. 

Aan het eind van deze uiteenzetting kunnen wij besluiten dat het 
rassisme niet is gesteund op den wetenschappelijken grondslag van de 
rassenkunde, maar dat het een wijsgeerige opvatting is, een levens- 
beschouwing, een uiting van geloof in eigen kracht en macht. 

III. De levensbeschouwing van het totalitair rassisme (2). Vermits 
ras en volk het hoogste zijn en met alle middelen moeten bevorderd 
‘worden, spreekt het vanzelf dat ook die waarden, die als algemeen- 
menschelijk gelden (ethiek en moraal, godsdienst, recht), in dienst 


staan van ras en volk. 


(1) W, Schmidt ziet het ontstaan van de groote culturen in de doordringing van de drie 
vormen van primaire culturen, Rasse und Volk, bl. 31 en v. München, Pustet, 1927, 

(2) « Je le proclame ici devant l'avenir : de même que la connaissance de la 
rotation de la terre autour du soleil nous a valu une révolution dans notre concep- 
tion de univers, de même la doctrine du Sang et de la Race, soutenue par le 
mouvement national-socialiste, provoquera une transvaluation de nos connaissances ». 
Rede van Hitler in den Reichstag, 80 Jan. 1937, In: Vie Intellectuelle, 31 Mei 1938, 
bl. 52, 


B 


1. Overal kennen de menschen het onderscheid tusschen goed en kwaad, 


zonder dat natie, bloed en ras, hierbij een merkelijken invloed uit-_ 
oefenen. Ook in Duitschland is het, tot nog toe, de algemeen-menschelijke 
zedenleer geweest, en niet de bijzondere van het ras, die door het 
volk aanvaard werd. 
Door het nationaal-socialisme wordt de oude natuurrechtelijke norm 
van goed en kwaad veranderd in den stelregel van nuttig of schadelijk 
voor ras, volk en natie. In de plaats van de zedenleer treden ras- 
hygiëne en volksbelang. « Het ras moet in het middelpunt geplaatst 


worden van geheel het leven » (1). Vooral in de jeugd moet deze 


levensregel ingeprent. « Het voornaamste doel van de opvoeding @ 
bestaat in de ontwikkeling van de raseigenschappen en in de ont- 
steking van de geesten tot een brandende liefde voor eigen ras, het 
hoogste goed » (vierde stelling). De gevolgen van deze leer zijn ver 
strekkend. Van de waardigheid der menschelijke persoonlijkheid, van Á 
de rechten der familie, blijft niet-veel meer over. Meer en meer 
worden de confessioneele scholen vervangen door de gemeenschapschool 
(van het rassisme). Ook buiten de school wordt de jeugd nationaal- 
socialistisch gevormd, in de Hitler-organisaties. Na de school wordt die — 
opvoeding voortgezet, door het Landjahr, den Arbeidsdienst, de 
Adolf Hitlerschulen, en de Ordensburger of Führerschulen. Het is E 
waar dat het nationaal-socialisme om den schijn te redden verklaart het 
positief gedeelte van de christelijke moraal aan te nemen, en alleen 
de negatieve christelijke deugden (de over alle menschen zich uitstrek-_ 
kende liefde, deemoed, boetvaardigheid, onthechting, verdraagzaam- 
heid) te aanzien als. strijdende met de Duitsche rasziel, met de mythe 
van eer en trouw. Evenwel dit «positief» christendom van het — 
nationaal-socialisme heeft niet meer het wezenlijke van het Evangelie. 

2. Als er in den mensch iets is dat niet totaal in dienst moet E 
gesteld worden van volk en ras, dan is dit wel zeker het geval met Ek 
de houding die de mensch rechtstreeks tegenover den persoonlijken — 
God moet aannemen. Niet in de gemeenschap, die aardsch is en 
tijdelijk, maar alleen in God kan de geestelijke ziel hare volmaking 


(1) A. Hrrrer, a. w., II, bl. 446, 475, — Zie ook Rede wan Hitles in den Reichstag, 
30 Jan. 1937, tekst in Vie intellectuelle, 31- Mei-1938, bl. 51-54. 


En ee 
vinden, boven de economische, sociale en nationale verhoudingen 
heen. In dit opzicht zijn de menschen aller naties gelijkwaardig. 


Welke de verhoudingen zijn van de menschen tot God, leert ons het 


christendom. 
Voor het rassisme « is de godsdienst onderworpen aan het ras, 
‚en moet er aan worden aangepast » (vijfde stelling). Het Duitsche 
volk moet het absolute kunnen vinden in eigen bloed en bodem, in 


eigen ras. « Heden, zegt Rosenberg (1), ontwaakt een nieuw geloof : 
de mythe van het bloed, het geloof dat men met het bloed ook het 
goddelijk wezen van den mensch verdedigt; het geloof dat het noordsch 


Ev EPT 


_ bloed het mysterie verkondigt, welke de oude sacramenten vervangen 
5 en overwonnen heeft ». Met de erfzonde, de Verlossing, de h. sacra- 
menten heeft het rassisme niets te maken. De bloedvermenging, « de 
„zonde tegen bloed en ras is de erfzonde van deze wereld » (2). Het 
Duitsch volk zal zich zelf verlossen, door raszuivering, volgens de 
N inzichten van de eeuwige Voorzienigheid. Het nationaal-socialisme is 
_ overtuigd van de noodzakelijkheid van den godsdienst. Het verklaart 
__ volmondig alleen het « politiek » catholicisme te willen treffen. In 


feite wil het in de plaats van het universeele christendom een eigen 
ES eeredienst hebben (3), en ras en volk verheffen tot de hoogste norm 
— van alle waarden, ook de religieuze. 

__ 8. De echte grondslag van het rechtswezen is het natuurrecht, dat 
‘door den Schepper in de ziel van alle menschen werd geplant, en 
dat door het gezond verstand kan gekend. Aan de geboden van dit 
_ patuurrecht moeten alle menschelijke wetten getoetst. 

Ook op dit punt behelst het nationaal-socialisme een totale ommekeer, 
Evenals de godsdienst en de zedenleer, worden het rechtswezen en 


à 


\ de rechtspraak losgemaakt van hun natuurlijken grondslag. Het recht 


is niet meer de" ideale regel, die boven alle belangen heengaat, de 


(1) A. w., bl. 114. — Vgl. R. D'Harcourr, a. w., bl. 69. 

(2) A. Hirrer, a. w., bl. 272, 814, 859. — Vgl. A. Rosensero, a. w., bl. 71. 

__ (3) In Mein Kampf op. bl. 127 schreef Hitler nog: « De politieke leider mag 
nooit raken aan de godsdienstige opvattingen en instellingen van zijn volk; doet hij 
het toch, dan houdt hij op politicus te zijn, en moet hervormer worden, als hij er 
“aanleg voor heeft. Een ander optreden moet, vooral in Duitschland, leiden tot een 
catastrofe ». 


— 86 — 
gemeenzame maat, waarvan alle menschen en alle volkeren zich bedienen 
om te weten wat rechtvaardig is. Het wordt de uitdrukking van de 
belangen van natie en ras. Het recht verschilt van volk tot volk en _ 
past zich aan, aan de wisselende belangen van de natie. « De eerste 8 
bron en de hoogste maatstaf van de geheele rechtsorde is het 
rasinstinct » (zesde stelling). Recht is wat de leiders als recht aan- 
voelen, wat nuttig is aan het germaansch ras, waarvan de grondgedachte 
iseeren trouw. « Recht is voor ons eenig en alleen, wat de Duitsch 
eer dient » (1). 

Zulk beginsel, zegt Mit brennender Sorge, zou in de verhoudingen 
tusschen de staten « een eeuwige oorlogstoestand tusschen de verschillende 
volkeren beteekenen; in de verhoudingen binnen den staat, miskent 
het,.… dat de mensch als persoonlijkheid door God gegeven rechten 
bezit, die geen enkele inbreuk, welke beoogt deze te loochenen, op 
te heffen of onbruikbaar te maken, van de zijde der gemeenschap _ 
kan gedoogen ». 

IV. De philosophische grondslag van het rassisme. Het nationaal 
socialisme spreekt veel van God en Voorzienigheid, en ook van onsterfe- 
lijkheid. Maar « een in God geloovend mensch is niet hij, die het 
woord God in de spreektaal gebruikt, doch slechts hij, die aan di 
verheven woord het ware en verheven Godsbegrip verbindt ». En 


Ee: 


. …. . . . . Ë 
« wie met het woord onsterfelijkheid niets anders beduiden wil dan 


het gemeenschappelijk mede-voortleven in het verdere bestaan van 
zijn volk voor een onbepaald lange toekomst in het aardsche leven » (2) $ 
die spreekt niet van de onsterfelijkheid van den mensch als persoon: ì 
lijk wezen. Voor den persoonlijken God en voor de onsterfelijke ziel 
is er in het radicaal nationaal-socialisme geen plaats. Enkel 
theïstische vaagheid kan van God nog gesproken worden. 


het bloed bepaalde natie (blutbedingtes Volkstum) is het hoogste goed. 


algemeen-menschelijke krachten, de zedelijk-godsdienstige waarden va 


het volk. Dit exclusief in-dienst-stellen van de hoogste menschelijke 


(1) A. RosenBerG, a. w., bl. 591. — A. Hrrrer, a. w.…, II bl. 444. 
(2) Mit brennender Sorge. Vertaling « Het Woord der Rausen », bl. 169. Antwerpen, 
Geloofsverdediging. 
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waarden ten bate van volk en staat, beteekent de vernietiging van alle 
geestelijke waarden, Want volk en staat vinden natuurlijk hun begrenzing 
binnen het aardsche en tijdelijke. En dus, de geestelijke waarden, 
indien aangenomen wordt dat zij niet anders bestaan dan in functie 
van de natie, verliezen hun geestelijk karakter, en vervallen tot het 
materialisme, dat wel niet het dialectisch of historisch materialisme van 
Marx is, maar dan toch een zeker biologisch materialisme. Het 
godsgeloof, door het nationaal-socialisme gepredikt, duidt niet op God 
den Schepper en Vader van het geheele menschelijk geslacht, maar 
beteekent een god, die zich incarneert in het germaansche ras en in 
den germaanschen bodem. « Er bestaat niets dan een kosmos, of een 
universum, een levend zijn; alle dingen, de mensch inbegrepen, zijn 
slechts verschillende vormen van het levend universum, die zich 
doorheen het verloop der tijden opvolgend ontwikkelen» (gevende 
stelling). 

Wij kunnen besluiten dat het nationaal-socialisme niet een zuiver 
politieke leering is, maar een sociale en godsdienstige wereldbeschou- 
wing, die de hoogste natuurlijke waarheden (1) en de leer van het christen- 
dom in haar diepste wezen aantast. « Wie het ras, of ‘het volk, of 
den staatsvorm, de dragers der staatsmacht of andere fundamen- 
teele waarden van menschelijke gemeenschapsvorming — die binnen 
het kader der aardsche dingen een wezenlijke en eerbied afdwingende 
plaats innemen — wit deze haar aardsche waardebepaling losmaakt, 
ze tot de hoogste norm van alle waarden, ook de religieuze, maakt, 
en in afgodendienst vergoddelijkt, die keert de door God geschapen 
en bevolen ordening der dingen om en vervalscht ze. Zulk een 
mensch is ver verwijderd van het ware Godsgeloof en van een met 


zulk een geloof overeenstemmende levensopvatting » (2). 
F. BLATON. 


(1) « Un maître, dans sa classe, réunit les élèves autour de lui. D'une voix nasillarde 
et monocorde, il récite, parodiant le débit de l'enfant sage, du « pieux sujet », la 
lecon du catéchisme : « L'homme est fait pour connaître Dieu, l'aimer et le servir ». 
De jeunes rires fusent de partout. L’atmosphère est créée. Le maître reprend alors 
d'une voix claire et forte qui met les mots en valeur : « L'homme est fait pour 
vivre selon sa race. Sentez-vous, mes enfants, la différence? » Aucune arme, spécia- 
lement auprès de l'enfance, ne tue plus sûrement que le ridicule ». R. D'HARCOURT, 

sa. w., bl. 317. 
(2) Mit brennender Sorge. Aangehaalde vertaling, bl. 155. 


ge 
DE PSYCHOLOGIE VAN BEKORING EN ZONDE, 
WROEGING EN BEROUW (1). 


In de moraaltheologie, in ‘t bijzonder in het tractaat over het biech 
sacrament, wordt er herhaaldelijk gehandeld over psychische realiteiten 
zooals bekoring en zonde, zondig geweten en berouw, boetvaardighei 
en zedelijke hernieuwing. Dit alles wordt door de theologen, van uit eiger 
gezichtshoek, nauwkeurig bepaald en bondig verklaard. Het vraagt evenwel 
nog heel wat moeite om door te dringen tot de concrete en levend 
werkelijkheid die achter de traditioneele, scholastische formules schuilgaat. 
We meenen dan ook geen nutteloos werk te verrichten, wanneer we 
in deze bijdrage den zin en de beteekenis van bekoring en zond 
wroeging en berouw zoeken te verduidelijken van psychologisch standpunt 
uit. De uitwerking van dit opzet vereischt dat enkele beschouwinge 
worden vooropgesteld omtrent het natuurlijk streven bij den mensch. 

De dualiteit in de natuurlijke streving van den mensch. 

Door zijn complexe natuur behoort de mensch terzelfder tijd tot 
twee sterk verschillende zijnsgebieden. Als « natuurwezen» is hij een 
onderdeel van de zichtbare wereld, verbonden met al wat hem omringt Ee 
en onderworpen aan de wetten die de levende stof beheerschen. Ir 
dit opzicht schijnt hij slechts een hooger ontwikkeld en meer volmaakt 
dier te zijn, dat verstand bezit, in plaats van instinct. In werkelijkheid — 
is hij niet alleen een natuurwezen, maar tevens en op de eerste plaats — 
een «geestelijk wezen », en als zoodanig staat hij buiten en boven def 
zichtbare natuur en haar wetten. Begaafd met inzicht en vrije wil, 
hij zijn eigen meester en essentieel van het dier onderscheiden (2). 
Deze dualiteit van zijn wezen moet noodzakelijker wijze in zijn natuur- 
lijk streven tot uiting komen. 
__ De natuurlijke aandrang tot het najagen van het concrete en 
subjectief goede. | 


(1) Antwoord op de b° vraag der I° Sessie, 19839. é 

(2) « Der mensch steht ausserhalb, neben, hinter der Natur und führt sich selbst; 
das Tier steht in der Natur und wird von ihr geführt, es bildet einen Teil de 
Natur und ihres « Planes », den es bewusstlos ausführen muss. Dieser Gedanke der 
Gegenüberstellung des naturfreien Menschen und des naturgebundenen Tieres i 
heute allgemein bei allen denen, die endlich, nach langer Nacht, wieder einsicht 
gewonnen haben in das Wesen des Menschen »; W. Somrarr, Vom Menschen, Berlin, 5 
Buchholz und Weisswange, 1938, bl, 8. 
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Als «rnatuurwegen» voelt ieder mensch zich aangespoord tot het 
‚najagen van het concrete goede dat aan een of ander behoefte van 
zijn complexe natuur beantwoordt. Zoo is hij natuurlijker wijze er toe 
geneigd o. m. zijn leven en gezondheid te verzorgen, zijn zinnelijke 
driften in te volgen, genoegen te zoeken in werk en bezigheid, gezelschap 
en ontspanning, al datgene te bemachtigen wat hem een lager genot 
of hoogere voldoening verschaffen kan. Zoo zoekt hij eveneens zich 
een plaats in het leven te verzekeren, de kennissen te verwerven die 
zijn natuurlijke nieuwsgierigheid voldoen of hem in ’t leven nuttig zijn, 
gezag en macht over- en aanzien bij zijn medemenschen te winnen. 

Deze drang uit zich dus niet uitsluitend in lagere, dierlijke strevingen, 
maar eveneens in hoogere, specifiek menschelijke tendenzen. Is hij op 
een zinnelijk goed gericht, dan weet hij ook de geestelijke vermogens, 
verstand en wil, aan ’t werk te zetten om tot zijn doel te komen. 
„Wat hem vóór alles kenmerkt — zoowel in zijn hoogere als in zijn 
lagere uitingen — ’t is dat hij den mensch aanspoort om een egocentrisch 
standpunt in te nemen en zich te laten leiden door eigenbelang en 
baatzucht. 

Moest deze drang het leven van den mensch volkomen beheerschen, 
dan zouden de menschelijke handelingen nog wel technisch aangepast 
of verkeerd, verstandig of dwaas, maar niet langer zedelijk goed of 
slecht kunnen zijn. Bovendien zou, in dit geval, de eenheid en gesloten- 
heid van het menschelijk streven voortdurend dreigen uiteen te vallen 
in een menigvuldigheid van uiteenloopende en vaak tegenstrijdige 
tendenzen. Slechts het overwicht van een bepaalde streving — b. v. 
naar rijkdom en aanzien, macht en gezag, een confortabel leven — 
samen met de volgzaamheid ten opzichte van zeden en gebruiken zonder 
moreele beteekenis, zou dan aan het leven van den mensch nog een 
betrekkelijke continuïteit kunnen verzekeren. 

De natuurlijke liefde tot het goede als zoodanig (1). 

Naast of liever boven deze egocentrische tendenz vinden we in den 
mensch een hoogere drang die hem als « geestelijk wezen » eigen is, 


(1) We gebruiken de benaming « natuurlijke liefde » bij gebrek aan een meer 
adaequate term. Het bijvoeglijk naamwoord « natuurlijk » wil er op wijzen dat hier 
geen spraak is van een houding of gesteldheid van den wil, maar van een aange- 
boren natuurdrang. 


baatzuchtige « einstellung » als natuurwezen te overwinnen en Ee 
't ware boven ons zelf uit te stijgen. Hij spoort ons onvoorwaardel 

aan om in gansch ons doen en laten, in onze innerlijke houding en 
uiterlijke activiteit, op een menschwaardige wijze te werk te gaan. Hij 
kondigt, op zijn manier, als opperste levensregel af: bemin en doe’ 
het goede omdat het, op en voor zichzelf, beminnelijk is; laat en 


vlucht het kwade, omdat het « in se » slecht en verwerpelijk is 1). 


Wordt deze aansporing door den vrijen wil ingevolgd — zoo noodig 


tegen de egocentrische tendenzen in — dan komen we tot de zedelijk 
goede gezindheid en handelwijze. Zoo kunnen we heenstappen over 
onze gekwetste eigenliefde en een beleediging uit ter harte vergeven, 
onze eigen belangen voorbijzien om een gebuur ter hulp te komen, 


ons zelf vergeten om ons leven te wijden aan het tijdelijk en geeste- 


lijk welzijn onzer medemenschen. In dergelijke gevallen handelen we 
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niet uit baatzucht; integendeel we laten ons, vóór alles, leiden door 
de overtuiging of het gevoel dat « het goed is zoo te handelen » @. 
Zulke daden verlokken ons door de absolute waarde die zij in zich, 
dragen. Zij zijn « in se » beminnelijk, afgezien van het nut, voor 
deel of genoegen dat zij ons bijbrengen; we kunnen er, zoo noodig, 
ons egoïstisch goed voor ten ofter brengen. 

't Is de liefde tot het goede als zoodanig die aan het mienschenmn 
leven. zijn eigen beteekenis en hoogere waarde schenkt (3). Wie haar 
involgt brengt eenheid en vastheid in zijn leven en gaat den weg op 
naar zedelijke grootheid. Ook die daden waar de egocentrische tendenz 


op aanstuurt, kunnen door haar ingegeven en bezield worden, en 
daardoor vermenschelijkt en verheven. We kunnen onze gezondheid 


verzorgen, een genoeglijk werk verrichten, een ontspanning genieten, 


(1) De natuurlijke liefde tot het goede als zoodanig komt dus overeen met de 
scholastische « synderesis », formeel genomen. 5 
(2) « ad hoc quod sit voluntas bona, requiritur quod sit boni sub ratione boni, 
id est quod velit bonum, et propter bonum »; S. Tgomas, Sum. Theol. 1-11, a 
19, a. 7, ad 8. 


(3) Samen met de kennis van het ware, waarmede deze liefde onafscheidbaar 
verbonden gaat. 


een zinnelijke drift op behoorlijke wijze involgen « omdat het goed 
is zoo te handelen ». 

De diepere beteekenis van de natuurlijke liefde tot het goede. 

Waarin bestaat « het goede » wiens bekoring zich aan den mensch 
natuurlijker wijze en „onvoorwaardelijk opdringt? Het is zonder twijfel 
„geen concrete, zichtbare en tastbare realiteit. Is het dan een ideaal, 
verheven en verlokkelijk maar ijdel en bedrieglijk? De beleedigde die 
uit ter harte vergeeft, de deugdzame jongeling die zijn driften intoomt, 
de moeder die zich zelf vergeet en slechts leeft voor haar gezin, 
omdat het goed is zoo te handelen », zij weten, onduidelijk maar 
zeker, dat het goede dat ze aankleven geen hersenschim is (1). Hun 
zedelijk gevoel en hun praktische houding spreken, op hun manier, 
de overtuiging uit dat dit goede dooreen mysterieuze maar werkelijke 
achtergrond en fundament gedragen wordt. Het doet zich voor als 
iets waarvan de waarde en de beminlijkheid in de zedelijk goede 
handelwijze op een gebrekkige wijze weerspiegeld ligt; als iets dat al 
het egocentrisch goede verre overtreft; als iets dat den mensch zelf te boven 
gaat en, om zijn absolute waarde, door ieder mensch dient geëerbie- 
digd. Wie zich aan dit goede geeft, voelt dat die belanglooze liefde 
hem boven zich zelf doet uitstijgen, hem opvoert in de richting van 
een hooger geheimzinnig goed dat, in zijn transcendentie, voor hem 
verborgen blijft (2). 

Wat de mensch, in en doorheen zijn zedelijk goede gezindheid en 
handelwijze, onduidelijk aanvoelt en practisch erkent, dat wordt in 
de ethica en de godsleer klaar uitgesproken : de liefde tot het goede 
is in den grond een omsluierde en verborgene liefde tot God (3). Als 


__(1) Cfr. C. Marrineav, L'obligation morale peut-elle exister sans la connaissance 
de Dieu? in Revue Apologétique, 31° Année, 1985, T. LX, p. 268 sq; T. LXI, p. 401 sq. 

(2) Cfr. G. pr Brocuw, S. J., Malice intrinsèque du péché, in Recherches de 
science religieuse, T. XXIV, Année 1934, p. 595, 596; T. XXVI, Année 1936, p. 305. 

(3) « La volonté est une faculté affective, une faculté ordonnée à se complaire 
délicieusement dans un Bien indépendant d'elle, beaucoup plus encore qu'elle n'est 
une faculté réalisatrice, c'est à dire faite pour la conquête contigente d'un, bien, si 
précieux soit-il.…. Ne disons donc pas seulement que notre volonté est essentiellement 
faite pour nous désirer à nous-mêmes la possesion de Dieu et aussi pour aimer Dieu 
en Lui-même : disons que la volonté est premièrement faite pour aimer sciemment 
et purement l’Objet divin considéré en soi, et secondairement (quoique solidairement) 
pour désirer à l'être particulier que nous sommes la possession béatifiante de cet objet 
infini »; G. pe Broer, art. cit, T. XXVI, An. 1936, p. 302, 803. 


Edd 


geestelijk wezen is de mensch op een bijzondere manier het evenbeeld. 


van God, de zuivere en oneindig volmaakte Geest, die zijn eigen Wezen 
doorschouwt en zichzelf natuurlijker wijze als het grenzeloos Goed 
bemint. Zoo moet de mensch onvermijdelijk in zijn geestelijke natuur 
eveneens den aandrang voelen om reeds in dit leven het absolute en 


KE: 


volmaakte Goed te zoeken, te kennen, te beminnen. Zijn natuurlijke 


liefde tot het goede als zoodanig iseen aansporing om God te beminnen 


zooals Hij zich op het plan van het menschelijk leven, in en doorheen 
de menschwaardige idealen en plichten, weerspiegelt en aankondigt (1) 


We vinden hier meteen de verklaring voor een mysterieuze trek 
die deze liefde tot het goede kenmerkt. Eenerzijds komt zij ons voor 
als ons opgedrongen van buiten uit, als het categorisch gebod van een 


geheimzinnige, hoogere en gezagvolle wetgever; anderzijds schijnt zi 
uitsluitend in ons zelf haar oorsprong te vinden en ons te leiden van 
binnen uit. De verklaring van dit feit moet niet ver gezocht. Voor 


zoover de mensch een geestelijk wezen is ligt zijn leven — zooals dat 
van elken geest — in God gecentreerd (2). De geestelijke drang van 
zijn natuur kan dus niet zóó gericht zijn, alsof hij enkel door en voor 


zichzelf zou hebben te leven. In en door zijn natuur verneemt hij zijn 


p 


goddelijke roeping: het goede, de eindeloos Goede en Beminnelijk 


A 

(1) « Nous préexistons nous-mêmes en Dieu d'une manière plus simple et plus 
excellente qu'en notre personne particulière ; et notre unité ontologique interne dérive_ 
elle-même absolument de ce lien initial d'union que nous avons avec Lui. En ce sens, 
Dieu nous est dons encore plus intime à chacun que nous ne le sommes à nous-mêmes; 
et, son bien nous étant par là plus essentiel que notre bien particulier, il faut done 
qu'il nous soit plus aimable»; Ip. bid. p. 817. 

(2) « Wir finden die sittlichen Werte, das sittliche Gesetz, den Tatbestand de 
ganzen sittlichen Welt in uns und doch unabhängig von uns; wir wissen, dass ihnen- 
niemand erst diesen Hoheitscharakter zu verleihen braucht. Wir erfahren aber auch, 4 
dass sie ihn nicht von uns selber haben, und ihn von uns sich nicht nehmen lassen. 
Das ist so, weil Gott « nicht fern ist einem jeden von uns, sondern in ihm leben 
wir, bewegen wir uns und sind wir », und in ihm sind auch die Werte. Die Seal 
gibt sich Gebote aus dem Lichte Gottes heraus durch das vernunftige Denken » 
sagt S. Augustin (Mausbach, Ethik des H. Augustinus, I, S. 99). Darum ist in der 
Erkenntnis und verwirklichung des Sittlichen die intimste Weise, wie die Menschen 
(abgesehen von der Orndnung der Gnade) Gott erfahren und erfassen können, wie 
auch diejenigen noch Gott begegnen, die ihn nicht kennen (Ad Rom. II, 15) » 
Eus. Warren, Das Siegel der Versöhnung, Freiburg im Breisgau, 1988, p. 22, 23. 
— Over het bewijs van Gods bestaan, getrokken uit het zedelijk leven, zie C. MARTINEAU, 
art. cit, ibid., T. LX, 81 Année, 1935, p. 886 sq. Dit bewijs wordt op een origi 
neele wijze voorgesteld en ontwikkeld door Dr E. De Brurne, Ethica, III, Brussel, 
Standaardboekhandel, 1936, bl. 819 sq. e 


en 

ief te hebben (1). En vermits deze roeping in de geestelijke natuur 
van den mensch geworteld is, moet zij zich ook Genen categorisch 
absoluut en onvoorwaardelijk (2). 

Bekoring, zedelijke schuld en zonde. 

De voorgaande beschouwingen vergemakkelijken een dieper inzicht in 
de „psychologie en de beteekenis van bekoring en zonde. 

In de bekoring tot de zedelijk slechte handelwijze wordt aan den 
mensch de vraag gesteld of hij, in de gegeven situatie, de liefde tot 
het goede wil prijsgeven om zijn egocentrische drang in te volgen ; ot 
nij datgene wat «op en voor zich zelf » beminnelijk is, wil voorbijgaan, 
pm op baatzuchtige wijze zijn eigen voordeel, genot of voldoening na 
te streven. Geeft hij toe dan bewerkt hij, door eigen vrije stelling- 
name, zijn zedelijken val. Hij verzaakt aan de plaats die hij als 
( geestelijk wezen » in te nemen heeft en stelt zich op het peil van het 
( natuurwezen ». Hij plooit zich egoïstisch op zichzelf terug, alsof hij 
sen wezen ware dat in zichzelf de reden en het doel van zijn bestaan 
zeeft. Hij verafgoodt zichzelf, in plaats van, in en door de liefde tot 
jet goede, boven zich zelf uit te stijgen en zijn mysterieuze hoogere 
roeping te vervullen (3). 

De mensch die zedelijk valt weet, hoe vaag en onduidelijk ook, 
lat hij zich vrijwillig verwijdert van de geheimzinnige transcendente 


(1) De vraag kan dan ook gesteld in hoever de gebruikelijke bepaling « animal 
ationale » voor een wijsgeerige definitie van den mensch kan doorgaan. Indien de 
nensch essentieel van het dier onderscheiden is door zijn geestelijke natuur, die 
raar God toe gericht is, dan mag deze transcendentale relatie in een adaequate 
lefinitie van den mensch niet over ’t hoofd gezien worden. De H. Auausrmus geeft 
iet uitsluitend een psychologische maar ook, en op de eerste plaats, een metaphysische 
rek van de menschelijke natuur aan waar hij schrijft: « Domine... fecisti nos ad Te, 
t inquietum est cor nostrum, donec requiescatsin Te »; Conf., L. 1, Cap. 1, 1. Cfr. 
MW. Scnerer, Vom Umsturz der Werte, Band 1; Zur Idee des Menschen, p. 292 
q., Leipzig, der neue Geist-Verlag, 1923; Ip. Der Formalismus in der Ethik und 
lie materiale Wertethik, 83° Aufl., Halle a. d. S., M. Niemeyer, 1927, p. 298. 

(2) De aandrang tot het beminnen van het goede als zoodanig is categorisch, 
bsoluut en onvoorwaardelijk, omdat hij van geestelijken aard is, niet omdat hij 
jatuurlijk en aangeboren is. De egocentrische drang die den mensch als « natuurwezen » 
oekomt kan dus deze trekken niet vertoonen. 

(3) In den zedelijken val, vooral in de zonde van den godsdienstigen mensch, vinden 
ve dan ook altijd een verblindende verwaandheid, samen met een kortzichtig egoisme. 
Je zondaar gaat te werk alsof God slechts een goed ware dat de belanglooze liefde 
an den mensch niet waard is, en min begeerenswaard dan een of ander egocentrisch 
oed. Dit laatste jaagt hij na, met prijsgave van zijn liefde tot het goede als zoodanig, 
ls-ware het de grootste offers waard, 


werkelijkheid die den achtergrond en het fundament uitmaakt van — 
het goede, wiens liefde zich aan hem opdringt. Daarin ligt de absolute — 
boosheid van zijn daad, van een daad die aan zijn persoon blij 
kleven en hem belaadt en bevlekt met zedelijke schuld. Maar slech 
aan den godsdienstigen mensch verschijnt die schuld in haar volle 
werkelijkheid en ware gedaante: zij is zonde, schuld voor en tegen- 
over God (1). Het religieus geweten erkent dat het verzaken aan de 
liefde tot het goede neerkomt op een prijsgeven van de liefde tot het 
opperste Goed (2). De zondaar ziet zich voor de keus gesteld tusschen E- 
de baatzuchtige liefde van zich zelven en de belanglooze liefde tot 
God. In zijn kortzichtig egoïsme is hij zóó vermetel dat hij, tegen — 
de categorische aansporing van zijn geestelijke. natuur in, het eerste 
verkiest. Ee 

In de christelijke openbaring wordt onze blik nog verder gescherpt 
voor de afschuwelijke boosheid die in de zonde - mysterium iniquitatis - 
besloten ligt. In haar licht vertoonen God en de mensch de dieper 
trekken van hun wezen en lijnen zich duidelijker de eigenaardige. 
verhoudingen af die door de zonde worden verstoord. Zij brengt ons 
een klaarder en levendiger besef bij van Gods « tremenda majestas » 
en heiligheid eenerzijds, van Zijn onuitsprekelijke goedheid en beminne-_ 
lijkheid anderzijds. Zij maakt ons beter bewust van onze waardighei 
als schepsel en evenbeeld Gods, van de verhevenheid onzer bovennatuur- 
lijke roeping, van de innige verbondenheid die Gods liefde tusschen d 
drieëenige Godheid en de menschen in Christo Jesu heeft tot stan 
gebracht. In de katholieke Kerk wordt de peillooze boosheid van d 
zonde eenigszins tastbaar en aanschouwelijk. Ook de eenvoudige ge 
loovige kan haar met een zalige rilling aanvoelen, wanneer hij met 
een kinderlijk geloof opziet naar het beeld van den gekruisigden 
Zaligmaker, of naar het altaar, waar Hij zijn Kruisoffer voortduren: 
hernieuwt «in remissionem peccatorum » (3). 

(1) Eve. Warter, op. cit. p. 14 sq., bewijst in een kort overzicht dat, volgens de 
gegevens van de godsdienstgeschiedenis, zonde en zedelijke schuld zich bij de meest 
volkeren dekken. 

(2) « Et quaesivi quid esset iniquitas, et non inveni substantiam : sed a summ 
substantia, te Deo, detorte in infima voluntatis perversitatem, projicientis intima su 
et tumescentis foras ». S. Augustinus, Conf., Lib. VII, cap. XVI. 


(3) Cfr. G. Frurrer, Glückselige Schuld, Regensburg, F. Pustet, 1986, p. 35- 54 
„das dunkle Verhängnis der Sùünde; Christus und die Sünde; das christliche Siünde 
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We willen hier terloops nog wijzen op de mogelijke nadeelen van 


een eenzijdig theologische bepaling der zonde. In de theologische 
handboeken en de handleidingen voor godsdienstonderricht wordt deze 
laatste meestal voorgesteld als « offensa Dei v, een beleediging Gode 
aangedaan. Deze benaming heeft het voordeel er impliciet op te wijzen 
dat de zonde voor Gods oog een afschuwelijke daad is, vermits in haar 
Gods H. Wil als ’t ware gedwarsboomd en Zijn vaderlijke liefde 
misprezen wordt. Evenwel kan zij, bij het gewone volk, gemakkelijk 
aanleiding geven tot misverstand. Maar al te velen schijnen in de 
zonde niets anders te zien dan een ongehoorzaamheid aan den oppersten 
Meester, die zijn geboden min of meer willekeurig aan den mensch 
oplegt. Zij zijn van meening dat God, als een gekrenkte gezagvoerder, 
met een vergramd en toornig gemoed op den zondaar blijft neerzien, 
zoolang het verlangde eerherstel Hem niet wordt aangeboden. Het 
spreekt van zelf dat de christenen die zich aan dergelijke opvattingen 


wennen, weinig aandacht schenken aan den zedelijken ondergrond van 
de zonde en aan de diepe zielewonde welke de zondaar zichzelf toebrengt (2). 


erlebnis. Dr B. BARTMANN, Verlossing, zonde, verzoening, Voorhout, Foreholte, 1984, 
p. 27-58 : Jesus en de zonde; Paulus en de zonde; Joannes en de zonde. 

(2) Op deze trekken wordt treffend gewezen door G. Feuerer, op. cit, p. 85-36 : 
Die Sünde ist eine traurige Wirklichkeit…. die ausbricht aus der Unendlichkeit 
menschlichen Geistes und bis zum Herzen Gottes dringt. Das Geheimnis unserer 
Gottesbestimmung und Gottesferne ist in ihr ausgedrückt… Grundlos aus der Freiheit 
ausbrechend, geschieht die Sünde in der intimsten Sphâre des Menschen, an der 
Stelle wo Gott und Mensch sich begegnen und ein wirkliches Liebesband beide 
umschlingt. — Unser ganzes Lebensschicksal wird dadurch bestimmt, dasz Gott da 
ist und wir vor Gott Geschöpfe sind. In dieses Geheimnis greift die Sünde ein. 
Sie geschieht vor einem Du, auch ohne dasz sie sich bewuszt gegen dieses Du, 
gegen Gott richtet. Schon allein dadurch, dasz wir wissend das Böse tun, ist dieser 
objectieve Bezug, in dem wir durch unser Sein und Tun zu Gott stehen, angegriffen 
und die Richtung gegen Gott zum Ausdruck gebracht. Der Mensch spürt bei seinem 
sündigen Tun immer noch den absoluten Umkreis in dem es geschieht, kann sich 
nicht loslósen von dem Hintergrund auf dem es geschieht. Wohl kann er dieses 
Unangenehme abdrängen, begibt sich aber damit in eine Taüschung, der dann 
unmittelbar nachher die Ent-taüchung folgt. — Der mensch ist von Gott in bestimmte 
natürliche und ubernatürliche Ordnungen hineingestellt… auf die er in seinen Ge- 
wissen angelegt und verflichtet ist. Dat ganze Sein ruht in dieser Ordnung, in 
diesem ewigen Gesetz, das der Ausdruck göttlichen Wollens ist. Der Mensch ist 
durch seine Freiheit fahig, in diese Ordnung einzugreifen, sie zu verwirklichen, sie 
zu vollziehen oder die Beziehung zu hier zu verneinen. Die Sünde ist eine absolute 
Tat, trifft die Wurzel unseres Daseins vor Gott, greift als Herztat menschlichen 
Geistes ein in das ganze Gefüge menschlichen Daseins.., », 
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De wroeging; haar beteekenis en waarde. 


Uit het voorgaande blijkt dat de zedelijk slechte daad steeds een — 
dubbel aspect vertoont: eenerzijds wordt een concreet goed op baat- 
zuchtige wijze nagejaagd; anderzijds wordt aan de belanglooze liefde El 
tot het goede wetens en willens verzaakt. Binst de bekoring, of althans 
bij het voltrekken der schuldige daad, gaat de aandacht van den dader 
op de eerste plaats naar het begeerde subjectieve goed. De dief denkt 
aan den buit, de bedrieger aan eigen voordeel en winst, de onkuischaard 
aan het voldoen van zijn drift. Aan den prijs waarmede dit egoistisch 
goed dient betaald, schenken ze liefst zoo weinig mogelijk aandacht. 
Maar is de val eenmaal gebeurd en eventueel zijn vrucht genoten, dan 
kan de booze daad gemakkelijker haar keerzijde vertoonen. Wanneer _ 
haar tweede aspect zich, vroeg of laat, aan de aandacht opdringt, dan 5 
ontstaat het levendig schuldbewustzijn, de knaging van het geweten, 
de wroeging. Deze laatste zielsgesteldheid willen we van naderbij 
beschouwen, voor zoover de samenhang van dit artikel het vereischt (1). 

Eenige belangrijke trekken van de wroeging (2). 

Het schuldig geweten kan min of meer slaperig zijn of afgestompt 
geraken; het kan eveneens door den schuldige verdrongen worden, 
zoodat het niet vrij en onbelemmerd uitgroeit, niet in zijn zuiveren vorm 
optreedt. Is dit laatste wel het geval, dan neemt het schuldbewustzijn 
gansch het geweten in beslag en wordt de schuldige door wroeging 


(1) Voor een vollediger beschrijving en ontleding der wroeging cfr. Dr E. Dr 
Brurxe, Ethica, 1, 1° Hoofdstuk, Phaenomenologie van de wroeging, bl. 149-174; 
Vr. JankÉrÉvircH, La mauvaise conscience, Paris, Alcan, 1988; H. G. Stroker, Das 
Gewissen, Bonn, Cohen, 1925, bl. 180-170. In de literatuur vinden we het thema ì 
« misdaad, wroeging en berouw » meermaals uitgewerkt, o. m., op een aangrijpende — 
wijze, in SKAKESPEARE's « Macbeth », in DosroswsKY’s « Schuld en Boete», is SiGRD 
Unpser's « Olav Audunszoon op Hestviken » en « Olay Audunszoon en zijn kinderen » 

(2) We wijzen slechts op enkele typische trekken van « het wroegingsphenomee 
dat, psychologogisch beschouwd, een complex is van allerlei aandoeningen, niet 
alleen van subjectieve toestanden maar ook en vooral van « intentioneele » gevoelens 
een complex dat gansch den menschelijken persoon in beslag neemt… Natuurlijk 
komen al die gevoelens niet in dezelfde maat voor in de verschillende karakters of 
„in de verschillende bewustzijnsoogenblikken van dezelfde persoonlijkheid. Volgens 
het overwicht van deze of gene toestanden is zij nu eens verbijsterend gevoel, dan 
weer scherp oordeel ; op het eene oogenblik organisch lijden, op het andere zuiver geeste: 
lijk inzien… Apriori mag men onderstellen dat de wroeging anders gekleurd word 
volgens den aard van het kwaad waardoor zij ontstaat : diefstal, overspel, moord: 
leugen, bedrog schijnen min of meer gewichtig en hebben hun eigen « temperament » 
volgens de verschillende menschen »; De BrurnE, op. cit, bl. 152-154. 


en 


gekweld. Inde bekoring en bij den val « wist » of « voelde» de dader — 


misschien vaag en onduidelijk maar met volstrekte zekerheid — dat hij 


zedelijk slecht handelde, In de wroeging « beleeft » hij de boosheid van zijn 
daad, of liever zijn eigen moreele slechtheid en schuld. Hij kan zijn 
daad niet als een object voor zich stellen en op afstand beschouwen ; 


zij valt op hem terug, kleeft hem aan, vereenzelvigt zich als 't ware 


met zijn persoon. Zij blijft in hem voortleven als een zedelijke kanker 


die aan de kern van zijn wezen vreet en hem besmet tot in de diepste 


lagen van zijn persoon (1). 


In de wroeging beleeft de schuldige de « absolute » slechtheid van 
zijn daad en van zijn schuldigen persoon. Datgene wat, bij de verzoeking, 
de verboden vrucht zoo aantrekkelijk maakte en misschien, in en na 
den val, genoten werd, komt nu als waardeloos en verwerpelijk voor, 
De redenen en verontschuldigingen waarmee hij zijn handelwijze zocht 
te rechtvaardigen en goed te praten, toonen zich nu duidelijk als louter 
zelfbedrog. Alleen de schuld blijft achtef als een bittere werkelijkheid 
die hem diep ongelukkig maakt. Zijn eigen daad vervult hem met 


schaamte en spijt, afschuw en vertwijfeling. Dergelijke gevoelens worden 


niet opgewekt — of althans niet op de eerste plaats — door een 


natuurlijke afkeer of walging voor het esthetisch leelijke en onwel- 


voeglijke van zijn handelwijze ; ook niet door het inzicht een « dwaasheid » 
begaan te hebben, of zich door eigen schuld een hoop lasten en miseries 
te hebben op den hals gehaald; evenmin door de vrees voor rucht- 
baarheid of dreigende straffen (2). Wat den schuldige het meest 
neerdrukt en ellendig maakt, dat is het schrijnend bewustzijn dat hij 


_« slecht » gehandeld heeft, dat hij een daad gesteld heeft die op zich 


zelf boos en absoluut verwerpelijk is. De kern van zijn kwellende 
toestand bestaat ten slotte hierin: dat hij de schuld « beleeft » die 


(1) De eenzijdigheid en de doordringende scherpte van het knagend, zondig ger 
weten kunnen den schuldige er gemakkelijk toe brengen zich slecht en zondig te voelen 
tot in de kern van zijn wezen. Zoo meent JankérévrrcH, op. cit, p. 88, dat « le 
remord s'intéresse à une certaine action, en tant que cette action sert à me définir, 
exprime une perversion générale du moi ». — De vraag kan dan ook gesteld of de 
Luthersche leer omtrent de fundamenteele bedorvenheid der gevallen menschelijke 
natuur, niet voor een deel haar ontstaan te wijten heeft aan de wroeging die Luther 
heeft doorgemaakt. 

(2) Dergelijke gesteldheden kunnen samengaan met de wroeging, of er uit voort 
vloeien, maar behooren niet tot haar wezen. 


hij op zich laadde door te verzaken aan de absolute, categorische 
aansporing van zijn geestelijke natuur om het goede als zoodanig lief — 
te hebben (1). Het kan dan ook niet anders of de wroeging moet 
gansch zijn persoon doordringen en hem schokken tot in het diepste 
van zijn wezen. 

In de wroeging ondervindt de schuldige een eigenaardige droefheid, 
een bittere knagende smart. Hij wordt door een innerlijke verscheurd- 
heid als 't ware uiteengereten (2). Hij kan den aanblik van 
zijn eigen schuld niet verdragen en zoekt zichzelf te ontvluchten ; 
maar zijn daad is zoodanig met zijn wezen vereenzelvigd dat hij steeds 
weer zichzelf in zijn verachtelijkheid terugvindt. Zijn slechte daad 
staat hem tegen op, als een voortdurende bron van zelfkwelling : 
« peccatum meum contra me est semper; conscientia ipsa sibi car- 
nifex » (3). Wat de smart voor den schuldige dubbel bitter maakt, 
is het inzicht dat hij zijn ellendige toestand slechts aan zichzelf 
te wijten heeft, dat deze de vruclit is van eigen vrije handeling. Wroeging 
voelen is in de diepste smart zich zelf beleven als vereenzelvigd met 
een vrij gewilde daad die door onze geestelijke natuur wordt verworpen. 
De gevallen mensch voelt zich dan ook verachtelijk, strafwaardig en 
bedreigd door mysterieuze straffen, die van hooger komen en dieper 
doordringen dan menschelijke sancties. 

Eindelijk, en dat is nog wel het ergste, de schuldige ziet geen 
uitkomst voor zijn ellende. Hij is zich klaar bewust van het onher- 
stelbare zijner daad : wat gedaan is blijft gedaan, en niets of niemand 
kan daar iets aan veranderen (4). 

Beteekenis en waarde der wroeging. 

Bij den eersten aanblik doet de wroeging zich voor als een geestes- 


(1) Meestal heeft de schuldige geen klaar besef van-, geen duidelijk inzicht in 
dätgene wat de inslag van zijn «beleving» uitmaakt; deze inslag wordt, op een min 
of meer vage en onduidelijke manier, maar ook met de zekerheid van de onmiddelijke 
beleving, aangevoeld. De schuldige kan, zooals het veelal gebeurt, op zijn eigenaardige 
«beleving» geen acht slaan, haar vrijwillig voorbijgaan; hij kan er bij stil blijven 
en haar interpreteeren op een juiste of... verkeerde wijze. 

(2) Tegenover deze kwellende, knagende smart staat het genoegen van den volbrachten _ 
plicht, de diepe geestelijke vreugde van den deugdzamen mensch die zichzelf realiseert 
in de lijn van den geestelijken aandrang zijner natuur, de rustige zaligheid van den 
waren christen die zich in God geborgen weet. ak 

(3) Ps 50; JankÉLÉvrren, op. cit, p. 81. 

(4) JANKÉLÉvrrcm, op. cit.‚ Chap. II, HI: L'irrémédiable, p. 61 sq. — Het feit 
dat de schuldige, voor zoover hij wroeging heeft, geen uitkomst ziet, belet niet dat 
hij aan zijn wroeging kan verzaken en meteen den weg vinden die leidt naar zedelijke 
hernieuwing. à „4 
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en gemoedsgesteldheid die niet alleen zinloos en nutteloos is, maar 
bovendien schadelijk inwerkt op den schuldige. Zij sluit hem op 
8 in zijn moreele ellende welke ze pijnlijk doet aanvoelen maar 
niet helpt opheffen; integendeel ze verzwaart haar nog. Want zij 
stoort het psychisch en physisch evenwicht, ontmoedigt, drukt neer 
_ en verlamt de geestelijke krachten (1). In werkelijkheid bezit ze een 
diepen zin en verborgen finaliteit, zoodat ze, buiten het weten van 
den gekwelden schuldige, dezes heil helpt bewerken. 
Formeel gesproken is de wroeging geen zedelijk goede gesteldheid. 
Want zij bestaat niet in een deugdelijke houding of stellingname van 
den wil, en vloeit er evenmin uit voort. Zij dringt zich in bepaalde 
omstandigheden op — eigenmachtig en tegen den wil in — als een koorts 
teweeggebracht door het zedelijk-ziek-zijn van het geestelijke in den 
mensch. Dit laatste reageert — spontaan en natuurlijker wijze — op 
‘tgeweld dat het werd aangedaan, op de moreele wanorde welke de 
mensch in zijn diepste wezen teweeg bracht, door te verzaken aan zijn 
_ natuurlijke liefde tot het goede. En deze reactie heeft onmiddelijk 
goede gevolgen. De zedelijke achteruitgang, het schuldig voortleven in 
een min of meer rustige onverschilligheid, wordt geremd en voor 
't oogenblik stop gezet. Het vergift der. schuld, dat stilaan gansch het 
geestelijk organisme van den mensch aan besmetten was, wordt als 
't ware afgezonderd en samengetrokken in een pijnlijke etterbuil die, 
willens nillens, de aandacht trekt op de eigenaardigheid, de diepte 
en den errist der kwaal (2). Zelfs de ontmoediging en de neerslachtig- 
heid, door de wroeging veroorzaakt, hebben hun zin en beteekenis: 
zij vormen een immanente straf voor de aanmatiging, de lichtzinnige — 
_ verwaandheid, waarmede de schuldige het geestelijke in hem heeft 
_ verkracht. 

Nochtans stuurt de wroeging den schuldige niet van zelf en nood- 
zakelijk den weg op die tot zedelijke hernieuwing leidt (3). Zij wordt 
door het subject op verschillende wijze opgenomen en verwerkt, al. 


(1) De wroeging werkt inderdaad, ook geestelijk en moreel, schadelijk in, wanneer 
ze niet bij tijds verdwijnt om plaats te maken voor de formeel zedelijke gesteldheid, 
waarvoor zij het terrein voorbereidt. 

(2) Cfr. Jankérévircm, op. cit, p. 108. 

(3) Jankélévitch schijnt de meening toegedaan dat de zedelijke hernieuwing in de 
wroeging impliciet besloten ligt, of liever dat de goede gesteldheden die de hernieuwing 
bewerken als ’t ware van zelf ontstaan in een geest die de wroeging moedig doorleeft 
tot het einde toe; cfr, op. cit.…‚ p. 100 sq. 
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naar gelang van zijn diepere, habitueele zielsgesteldheden. De eene 
mensch staat tegen zijn wroeging op en wil haar verdooven: hij 
tracht zijn misstap te rechtvaardigen en spant zich in om de knaging 
van zijn geweten te beheerschen. De andere houdt haar bij, als een 
zelfkwelling en een zelfbestraffing waarin hij een min of meer ziekelijk 
genoegen vindt. Een derde zoekt haar te ontvluchten in een of ander 
verstrooiing, met de hoop dat ze stilaan zal uitsterven ; misschien laat 
ze hem niet los en brengt hem ten slotte tot wanhoop ; misschien ver- 
dwijnt ze voor goed, of slechts voor een wijle, om dan weer op te treden, 
vager of scherper dan vroeger. De rechte uitkomst wordt gevonden 
door hem die niet alleen zijn wroeging maar ook zijn slechte 
daad verzaakt, en den weg opgaat van berouw en boete. 

Of de schuldige, al dan niet, dezen weg weet te vinden, hangt op 
de eerste plaats af van zijn wereld- en levensbeschouwing. Een ongods- 
dienstige mensch wiens zedelijk leven ingesluimerd of ontaard is, 
kan in de wroeging moeilijk iets meer zien dan een zinlooze en schadelijke 
zelfkwelling. Den religieus onverschillige die nog moreelen zin bezit, 
brengt ze wellicht tot het besluit zich in ’t vervolg te hoeden voor een 
daad wier slechtheid en bittere nawerking hij pijnlijk heeft aangevoeld, 
of ook wel tot inkeer en waarachtig moreel berouw. Zij kan hem 
nog verder voeren, indien hij, in een kalm en rustig oogenblik, wil 
ingaan op de vragen die zij opwerpt. Wat is het, in den grond, dat 
zijn daad absoluut slechten « in se» verwerpelijk maakt? Vanwaar die 
categorische aansporing tot het goede, die hem beheerscht als een 
hoogere, heilige wet? Voor wien is hij ten slotte schuldig, indien hij 
het niet enkel is voor zichzelf, zijn medemenschen of de maatschappij ? 
Wie kan hem losmaken, hem werkelijk bevrijden uit de zedelijke 
ellende, die hij wel voorbijzien en misschien vergeten, maar niet 
opheffen kan? 

De godsdienstige mensch kent het antwoord op die vragen. Hij 
beschouwt het knagend geweten als de stem van God die hem vonnist 
en veroordeelt, maar hem teveus uitnoodigt tot berouw en boete. Deze 
religieuze interpretatie van de wroeging berust op een solieden grondslag. 
In de gewetenskwelling spreekt God werkelijk tot de ziel, niet recht- 
streeks en onmiddelijk, maar langs de geestelijke natuur van den mensch 
om. ('t Vervolgt.) O., SCHELFHOUT. — 
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HET PAUSSCHAP VAN LEO I (440-461) EN HET 
PRIMAATSCHAP VAN ROME (1). 


De H. Leo is paus geworden in zeer moeilijke omstandigheden 
(29 Sept. 440). Het Westersch keizerrijk viel ten prooi aan de Bar- 
baren en het Oosten werd uiteengerukt door dogmatische twisten; in 
de avondlanden herleefden manicheïsme, pelagianisme en priscillianisme; 
in de morgenlanden bleef het nestorianisme voortwoekeren en dreigde 
het opkomend monophysitisme te leiden naar volkomen scheiding 
tusschen het Oosten en het Westen (2). De nieuwe paus stond voor de 
noodzakelijkheid aan de verschillende dwalingen het hoofd te bieden 
en de eenheid van de Kerk, tot dan toe min of meer beschut door 
de politieke en sociale eenheid van het Romeinsch keizerrijk, zelfstan- 
dig uit te bouwen, Betrouwend op God (3) en meteen groot gedacht 
over zijne zending (4) heeft hij zijne taak aangevat. 

IL. — De opvatting van den H. Leo over het pausschap (5). 
— Voor den H. Leo is de H, Stoel het midderipunt van de geheele 
christenheid (6). In allereerste plaats blijft Christus zelf de Kerk bewaken 
en bewaren. Ook de H. Petrus, door Christus uitgekozen om aan het 
hoofd te staan van al de Apostelen en al de Vaders van de Kerk (7), 
blijft zijne zending met steeds meer volheid en kracht vervullen (8). 
De bisschop van Rome is de plaatsvervanger van den Prins der Apostelen 
en handelt in zijn naam (g). Elke herder is belast met de bijzondere 


(1) Antwoord op de 6° vraag van de III® sessie. 

(2) Cf. J. Carmerre, Le monde féodal, Paris, (1985), bl. 214. 

(3) Sermo, 1 (PL, t. 54, kol. 141 v.). 4 

(4) Cf. P. Barirror, Léon I, DTC, 1926, t. IX, kol. 220 v.v. 

(5) De H. Leo heeft zijne opvatting over het pausschap vooral vertolkt in de 
aanspraken gehouden op den verjaardag zijner bisschopswijding. Hij had de gewoonte, 
zeker de eerste jaren van zijn pontificaat, de bisschoppen van zijn metropolitaan ressort 
elk jaar op dien dag te Rome samen te roepen. Vier van de aanspraken bij die 
gelegenheid gehouden, bleven bewaard. Cf. O. BARDENHEWER, Geschichte der alt- 
christlichen Literatur, Freiburg i. Br., 1924, d. IV, bl. 621. 

(6) Uitdrukkingen als: universalis Ecclesia, omnis Ecclesia, tota Ecclesia, omnes 
Ecclesiae, Ecclesia catholica komen meermalen voor bij den H. Leo: Srrmo 834, 
Bh nb 2 4 enz. Erst. 112, 922 520109 12 Nenz. i(cf. PLE trrb dje Hijsnde 
eerste die ze zoo dikwijls en met zooveel nadruk gebruikt. 

(7) Sero, III, 2; IV, 2 (PL, t. 54, kol. 145, 149-150). 

(8) Seruo, III, 8:… nunc plenius et potentius ea quae sibi commissa sunt peragit. 
PL, t, 54, kol. 146). 

(9) Sermo, II, 4: ipsum (Petrum) vobis, cuius vice fungimur, logui credite (PL, 
t. 54, kol, 147). 


Zorg voor zijne kudde en zal voor de hem toevertrouwde schape 
rekenschap geven; maar de bisschop van Rome heeft, naar goddelijke 
instelling, te zorgen voor al de kudden, en zal moeten rekenschap 
geven voor allen (1). Daarom wil hij dat overal de canonieke voor- 
schriften aangaande de kerkelijke tucht worden onderhouden (2) en < 
dat allen zich schikken naar zijne richtlijnen, de richtlijnen van den 
eersten aller Stoelen (3). Als wachter (4) en hoofd aller Kerken zal 
de H. Leo de ketterijen de ééne na de andere bestrijden, de banden ál 
tusschen de verschillende kerkelijke provincies en Rome zoo nauw 
mogelijk samensnoeren, en alle strevingen naar onafhankelijkheid van 
de Moederkerk zoo spoedig mogelijk breken, opdat allen met den Paus — 
één wezen: één in geloof en één in tucht (5). Zoo zal het pausschap d 
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van Leo l den Apostolischen Stoel van Rome een toen nog ongekenden Ek 
luister bezorgen. E 

II. — Het optreden van, den H. Leo in het Westen. 

A. — De strijd tegen de dwaling. — Sedert het pontificaat van paus 
Damasus (366-384) bestond te Rome een vrij sterke groep manicheën (6) ; 
doch ten tijde van Leo 1 was hun aantal, onder den invloed van de 
ontreddering veroorzaakt door de invallen der Barbaren, zoo sterk 
aangegroeid dat zij een geheime, en voor de Kerk zeer gevaarlijke 
sekte vormden (7). Om alle onheil van dien kant te bezweren, zet de 
H. Leo de geloovigen aan, de priesters alle mogelijke inlichtingen — 
aangaande de manicheën, hunne vergaderplaatsen, hunne medeplichtigen E 
en hunne beschermers te verschaffen. Ten einde de schuldigen te 
ontmaskeren worden alle verdachten gedaagd voor de rechtbank van 
den paus, omringd van priesters, senatoren en vooraanstaande katholiek 
leeken van Rome (8). Vele kwamen tot het geloof terug, sommige 
werden naar de voorschriften der christene vorsten door de burgerlijke — 
rechters in ballingschap gestuurd, andere namen de vlucht. De H. Leo d 
deed ze ook buiten Rome opsporen en drong aan bij al de bisschoppe 

(1) Sermo, V, 2 (PL, t. 54, kol. 158 v.). 

(2) Jarré-WarreNBacH, n. 402 (PL, t. 54, kol. 610, introd. epist.). 


(3) JarrÉ-WarrenBacH, n. 496. 

(4) JarrÉ-WarrenBacn, n. 402: Ic. 

(5) Jarré-WarrenpacH, n. 496 :… wt in hoe quogue capiti membra concordent (PL, 
t. 54; kol. 1047). x 

(6) S. Avcustius, De moribus manichaeorum, 14 (PL, t. 32, kol. 1876 v.v). 

(7) Seruo, IX, 4; XVI, 4-5 (PL, t. 54, kol. 163, kol. 178 179). 

(8) Jarré- Warrenmaca, n. 412 (PL, … 54, kol. 689). 8 
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_ van italië, opdat ze met dezelfde bezorgdheid het manicheiïstisch gevaat 
_ zouden bestrijden (1). 

Door Septimus, bisschop van Altinum, heeft de paus vernomen dat 
in het aartsbisdom Aquilea het pelagianisme voortleeft en pelagianen 
op onvoorzichtige wijze in de rangen der geestelijkheid werden opge- 
nomen (2). Naar aanleiding van die klachten verzoekt hij Januarius, 
den metropoliet van Aquilea, de bisschoppen van zijn ressort, wier 
waakzaamheid is ingesluimerd, aan te zetten tot beter onderhouden 
der canons en pauselijke decreten. Hij moet de pelagianen de besluiten 
van den H. Stoel tegen het pelagianisme voorleggen, en degene die 
weigeren deze te onderteekenen uit de Kerk verwijderen (3). 

In Spanje, dat zucht onder de overheersching der Gothen en bijna 
alle verband met Rome heeft verloren, schijnen sommige bisschoppen 
al te toegevend tegenover priscillianisten die er hier en daar opnieuw 
het hoofd rechten. Van zoohaast de H. Leo daarover is ingelicht 
door Turribius, bisschop van Astorga, grijpt hij in. Hij stuurt een 
syllabus met de weerlegging en de veroordeeling van de priscillianis- 
tische dwaling samengevat in vijftien artikels. In een zestiende artikel 
van den syllabus verbiedt hij het lezen en verspreiden van de geschrif- 
‚ten van Dictinius, gewezen bisschop van Astorga, om zijn heulen met de 
priscillianisten afgesteld, en ten einde met het priscillianisme voorgoed 
gedaan te maken, belast hij Turribius met het bijeenroepen van een 
concilie, dat ter plaats alle verdere passende maatregelen zal treffen (4). 

B. — Het werk voor de eenheid, — Niets ontging de onophouden- 
de waakzaamheid van den H. Leo. Met de bisschoppen van zijne 
provincie was hij voortdurend in contact. Hunne talrijke opkomst 
telken jare bij de viering van den verjaardag zijner verheffing, spreekt 
_van hunne aanhankelijkheid aan en achting voor hem; zijne ser- 
_moenen en brieven getuigen van zijn eerbied en goedheid ten 


(1) Jarrk-WarrenBacH, n. 405. Cf. P. Barmwror, art. cit, kol. 228. — Dit was 
het eerste optreden der kerkelijke inquisitie. Op 19 Juni 445 vaardigde keizer 
Valentinianus een rescript uit, waardoor de werking van den H. Leo tegen 
de manicheën werd bekrachtigd (PL, t. 54, kol. 622 v.). 

(2) Jarré-WATTENBACH, n. 399. 

(3) Jarré-WATTENBACH, n. 898 ; 416. 

(4) Jarré-WartrenNBacH, n. 412. 
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hunnen opzichte, maar ook van zijne bezorgdheid opdat overal de _ 
canonieke voorschriften zouden worden onderhouden (1). Hij bepaalt 
de voorwaarden tot het bekomen van de bisschoppelijke waardig- 
heid (2), duidt aan op welke dagen het H. Doopsel moet worden 
„toegediend (3) en houdt zelfs het oog op het beheer der kerkelijke 
goederen (4). ; 

Met denzelfden ijver waakte de H. Leo over de andere provinciën. 
In Italië heeft hij niet veel moeite om het primaatschap van Rome 
te doen erkennen. Januarius, aartsb. van Aquilea, verdient een pluimpje, 
schrijft de paus (5), om den ijver waarmede hij de voorschriften van 
den Apostolischen Stoel uitvoert. De H. Petrus Chrysologus, aartsb. 
van Ravenna, verklaart volmondig dat te Rome het opperste gezag — 
berust, niet alleen voor disciplinaire zaken, maar ook en bijzonderlijk 
voor al wat het Geloof aangaat (6). Bij Eusebius, aartsb. van Milaan, 
mogen we dezelfde onvoorwaardelijke onderdanigheid aan de pauselijke 
directieven vaststellen (7). 


Spanje volgt zoo goed het kan de richtlijnen van den Syllabus. In 
Afrika is meer omzichtigheid noodig. In 426 namen de Afrikaansche 
bisschoppen niet aan, dat paus Celestinus zich op gelijk welke wijze 
kwam mengen in het bestuur hunner provincie. Geen twintig jaar later 
behandelt de H. Leo hen op dezelfde wijze als zijne suffraganen van 
Rome, en zij laten zich die behandeling welgevallen (8). Eenerzijds — 
hebben de omstandigheden den paus goed gediend. In 442 viel gansch _ 
Noord-Afrika, Numidië en Mauretanië uitgezonderd, in de handen der 


(1) JarFÉ-WATTENBACH, n. 417. 
(2) JarrÉ-WarrtenBacH, n. 402: brief van 10 Oct. 443 aan de bisschoppen van Cam- 
panië, Picenum en Toscane waarin de H. Leo betreurt dat slaven tot de bisschop 
pelijke waardigheid zijn verheven en dat mannen, met een weduwe of meermalen 
gehuwd, onder de geestelijkheid werden opgenomen. Deze moeten verwijderd worden 
en dergelijke teiten mogen niet meer gebeuren. î 

(3) JarréÉ-WATTENBacH, n. 414, 

(4) Jarré-WarrenpacH, n, 415. 

(5) JarrÉ-WarrtenracH, n. 416. 

(6) De H. Petrus Chrysol, betreurtin een brief aan Eutyches, de tweedracht door 5 
hem te Constantinopel gesticht en zet hem aan voor al watde leer aangaat, de 8 
geschriften van den bisschop van Rome te volgen. « Extra consensum romanae civitatis — 
episcopi causas fidei audire non possumus» (PL, t. 54, kol. 743). 

(7) Inter s. Lronis emist., XCVII (PL, t. 54, kol. 945 v.v.). 

(8) JarrÉ-WATrrENBaCH, n. 410. 
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Vandalen. Dat was een zware slag voor de Kerk van Afrika: haar 


‚organisatie viel uiteen en het godsdienstig leven begon deerlijk te kwijnen. 
„Rome alleen kon hulp bieden en hielp onmiddellijk zooveel mogelijk. 
Zoo ontstonden spoedig drukke betrekkingen, doch veranderden ook de 
‚ verhoudingen tusschen de twee Kerken. Anderzijds is de H. Leo hier 
«zeer behendig opgetreden. Ver van hem de bevoegdheid van het 
_ provinciaal Afrikaansch concilie te miskennen. In schijn blijft Afrika 
volledig zelfstandig. Al wat kerkelijke tucht en eendracht onder de 
bisschoppen aangaat, moet ter plaats geregeld worden. Hij verwacht 
alleenlijk een verslag (relatio) over de vergaderingen van de concilies 
en een kopij van de besluiten, ten einde er zijne goedkeuring aan te 
hechten. Niemand echter ziet niet in, dat hij ook wel de noodige 
„wijzigingen zal aanbrengen, moest iets met het goed recht van de Kerk 
niet overeenstemmen. Voor degene die leefden en leden onder de heer- 
schappij der ariaansch gezinde Vandalen, en met eerbied en vertrouwen 
naar hem opzagen, kon de H. Leo weinig doen, hoezeer hij ook ver- 
langde hun nood te lenigen. Helaas! Wanneer in 455 Numidië en 
Mauretanië door Genserik waren ingepalmd, werd gansch Noord- 
Afrika voor Rome een haast onbereikbaar gebied (1). 
Soms moest de H. Leo hardhandig optreden om zijn gezag te doen 
eerbiedigen. Hoe karakteristiek isin dien zin het incident met Hilarius 
van Arles! Als verblijfplaats van den prefect van Gallië, was Arles het 
middenpunt geworden van de nog aan het Romeinsch gezag onder- 
worpen gebieden. Ten tijde van Leo Í trachtte deze stad zich ook als 
godsdienstige hoofdplaats van Gallië aan te stellen. Haar bisschop, de 
H. Hilarius (429-449), week voor geen moeilijkheden achteruit, wanneer 
hij meende dat de rechten der Kerk gevaar liepen. In zijn ijver zag 
hij er zelfs niet naar, in die gevallen zijne collega’s voorbij té loopen, 
en zijne rechten te buiten te gaan. Zoo deed hij te Besangon, zonder 
gegronde redenen, den bisschop Chelidonius afstellen, en liet elders den 
“zieken bisschop Projectus, die tegen alle verwachting genas, door een 


van zijne vrienden vervangen (2). Nadat aangaande die handelwijze te 


(1) Cf. P. Barirror, op. cit, bl. 477-483. 
(2) L. Ducnesxe, Fastes episcopaux de l'ancienne Gaule, Paris, 1907, d. 1, bl. 367-369. 
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van Gallië. Deze openhartigheid had echter voor gevolg, dat de paus 
den bisschop van Arles voor een concilie daagde, om over zijn mis 
kennen van het pauselijk gezag en zijn eigen machtsmisbruik rekenschap _ 
te geven. Wie op het concilie niet verscheen was Hilarius. Hij had 
het geraadzamer gevonden terug te keeren naar Arles, maar Rome 
besliste zonder hem : Chelidonius kreeg zijn bisschopszetel terug 
Projectus bleef in zijn ambt behouden, de bisschoppen van Viennois 
werden aan de jurisdictie van Arles onttrokken en Hilarius moch 
buiten zijn bisdom niet meer komen (1). Als heilig man heeft Hilariu 
zich grootmoedig onderworpen. Wanneer echter onder zijn opvolger © 
Ravennius, wiens verkiezing te Rome met vreugde werd begroet (2), 
eenige bisschoppen van Zuid-Gallië den paus vroegen aan Arles zijn Ee 
rechtsmacht over Viennoise en andere voorrechten terug te schenken (3) 
bleef deze bij zijn besluit (4). Uit attentie nochtans voor Ravenniu 
gebruikte hij diens bemiddeling om zijn « Brief aan Flavianus» aan-_ 
gaande de dwaling van Eutyches, aan de Gallische bisschopen bekend _ 
te maken en hun oordeel over den inhoud te vernemen (5). In concilie 
vereenigd onderteekenden vier en veertig bisschoppen het document en 
betuigden op die wijze hunne volgzaamheid en onderdanigheid aa 
Rome (6). 


(1) Jarrk-WarrenBacH, n. 407. — Keizer Valentinianus lll voegde bij den brief met — 
de beslissingen van Rome eene constitutie, waardoor Aetius opdracht kreeg, di 
beslissingen van den paus te doen eerbiedigen en waarin hij zegt, dat de vrede 
onder de Kerken alleen kan verzekerd zijn « sì rectorem suum agnoscat univers 
sitas » (INrer s. Leonis reist, XI, PL, t. 54, kol. 631 v. v.). 

(2) JarrÉ-WarrenBacH, n. 435, 

(3) INrer s. Leonis epist., LXV (PL, t. 54, kol. 879 v. v.). 

(4) Jarré-WATreNpacu, n. 450. 7 

(5) Jarrí-WATTENBACH, n. 451. 

(6) INrer s. Leonis episr., XCIX (PL, t. 54, kol. 966 v. v.). — Door bemiddel 
van den bisschop van Arles maakte de H. Leo aan Gallië telkenjare den datu 
der Paaschviering bekend (Jarrf-Warrenpacn, n. 477). Hij zond dien ook naa 
Spanje, Brittanië (JarrÉ-Warrenpacn, n. 512, 518) en Sicilië (Inter s. LrONS 
rpist., III, PL, t. 54, kol. 606 v.v). Eenheid in de Paaschviering was voor hem 
een bewijs van eenheid in geloof, en het aanduiden van den datum door Rome, 
een middel om het pauselijk gezag te doen aanvoelen. 
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à Hoe inschikkelijk is eindelijk de H. Leo voor de bisschoppen ván 
Ilyrie om hunne sympathie te winnen, zonder nochtans iets van 
zijn primaatschap, van zijn recht om alle kerkelijke aangelegenheden 
te regelen, prijs te geven. Oostelijk Illyrië, waartoe de keizerlijke 
diocesen Macedonië en Dacië behoorden, was politisch afhankelijk 
van het Oosten doch kerkelijk van het Westen. Wellicht ten gevolge 
van het onhandig optreden van Anastasius, vicarius apostolicus 
en bisschop van Thessalonika, schenen de bisschoppen dier gewes- 
ten min of meer ongunstig gestemd tegenover Rome. De H. Leo 
bevestigde Anastasius in zijn ambt (1), maar liet hem ook verstaan 
dat zijne volmacht precies toch niet hetzelfde is als de volheid van 
macht van den Apostolischen Stoel. Hij heeft zich stipt te houden aan 
de van Rome ontvangen richtlijnen, zou goed doen die soms te her- 
lezen, en moet er voor zorgen, door zijn optreden niet meer de liefde 
te kwetsen, zooals het is gebeurd. Aan de bisschoppen schrijft hij, 
dat ze niet moeten vreezen hunne rechten in iets te zien vermin- 
deren. Elke provincie behoudt haar concilie en bespreekt er de plaatse- 
lijke aangelegenheden op de twee jaarlijksche vergaderingen. De bis- 
schop van Thessalonika is alleenlijk aangesteld om de « causae majores » 
te regelen, en indien hij geen oplossing vindt, moet onmiddellijk 
Rome worden geraadpleegd. Ook mogen de bisschoppen steeds tegen 
zijne beslissingen in beroep komen, en in uitzonderlijke gevallen recht- 
streeks den paus aanspreken (2). Door vaderlijke goedheid wist de 
H. Leo hier te winnen wat hij elders door gematigde strengheid 
bekwam. In feite zag gansch de christenheid van het Westen in hem 
den eersten aller bisschoppen, den paus, en was hem onderdanig. 

III. — Het optreden van den H. Leo in het Oosten. — In het 
Oosten heeft de H. Leo heel wat meer last dan in het Westen om 


het primaatschap van Rome te doen erkennen. 


(1) JarrÉ-WATTENBACH, n. 403-404. 

(2) Jarré-WarteneacH, n. 411, Deze brief geeft.ook de rangorde der bisschoppen 
volgens den H. Leo : « in sümilitudine honoris. qwaedam discretio potestatis… 
provisum est… essent in singulis provinciis singuli, quorum inter fratres (gewone 
bisschop) haberetur prima sententia (metropoliet), et sursus quidam in majoribus 
urbibus, quorum sollicitudinem susciperent ampliorem (vicarius apostolicus), per quos 
ad wnam Petri sedem universalis Ecclesiae cura conflueret et nihil usquam a suo 
sapite (paus) dissideret (PL, t‚ 54, kol, 676). 


tl | 
Á. — Vóór de synode van Ephese (449). — Zeer waarschijnlijk 


zijn de rechten van den H. Stoel niet in het gedrang gekomen vóór de 
synode van Ephese. Wij vernemen alleenlijk dat de H. Leo op zeer 
hoffelijke wijze aan Dioscorus van Alexandrië herinnert, dat in zijne Kerk _ 
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gebruiken bestaan die niet overeenkomen met die van Rome. Vermits 
de Alexandrijnsche Kerk is gesticht door den H. Marcus, den leerling E, 
van den H. Petrus, en de Roomsche Kerk hare instellingen heeft 
ontvangen van den Prins der Apostelen, zou het passen, schrijft hij, 
dat Alexandrië tracht te doen zooals Rome. Voor de rest is de 
H. Leo vol waardeering voor den patriarch (1). | 

Hoewel niets van de briefwisseling tusschen den H. Leo en Domnus _ 
van Antiochië is bewaard gebleven, toch mogen we aannemen dat beide d 
Kerken, eertijds door den H. Petrus bestuurd, met elkander goede _ 
betrekkingen onderhielden. 

Over de houding van den H. Leo tegenover Proclos van Constantinopel — 
(Fr 446) en zijn opvolger Flavianus, gedurende de eerste jaren van zijn 3 
patriarchaat, bestaan ook weinig inlichtingen (2). Het oudste van de $ 


tot nu toe gekende stukken, in verband met de betrekkingen tusschen _ 
den H. Leo en Constantinopel, dateert van 1 Juni en is een brief van — 


den paus aan Eutyches. Deze had den bisschop van Rome laten weten 


dat het Nestorianisme in het Oosten aan het heropleven was. De _ 
H. Leo looft den ijver van den archimandriet en zal, na officieel 
inlichtingen te hebben genomen, zien wat hem te doen staat (3). Eenige 
maanden nadien (22 Nov. 448) is Eutyches zelf door een concilie van — 
Constantinopel als ketter veroordeeld (4). Daarop deed hij een tweede — 
maal beroep op Rome (5). Tot groote verwondering van den H. Leo E 
kwam te Rome geen ander nieuws over het geval (6). Eerst nadat hij — 
inlichtingen had gevraagd (7), zond Flavianus hem de akten van het É 
concilie, maar toen begonnen ook de verwikkelingen. 


(1) Jarré-WATTENBAcH, n. 406. 


(2) Jarrf-Warrensacu, n. 590: brief aan Anatolios p. v. Constantinopel waarin de 
H. Leo den ijver van Proclos en het geloof van Flavianus prijst. 


(3) Jarré-WarrtenBacH, n. 418, Cf, P, Batiffol, Cathedra Petri., Etudes d'Histoire 
ancienne de l'Eglise, Paris, 1988, bl. 244 v.v. d 


(4) Hereve-LecrereQ, Histoire des conciles, Paris 1908, t. II. d, 1, bl, 518 v.v. 
(5) INTer s. Leonis epist,, XXI (PL, t. 54, col. 718 v.v). 
(6) Jarré-WATrTENBACH, n. 421. 


(7) Jarré-WATtENBACH, n. 420. Brief te vergelijken met dien aan Dioscorus' (JarrÉ- 
WAtrrEnBacH, n. 406): aan beide patriarchen dicteert de H. Leo wat hij verlangt. 
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Op aandringen van Eutyches riep Theodosius II, intusschen gansch 
voor de zaak van zijn beschermling gewonnen, een algemeen concilie 
bijeen te Ephese voor 1 Augustus 449. Doch de paus heeft, bij het 
bestudeeren van de hem door Flavianus toegezonden documenten, moeten 


vaststellen dat de archimandriet gansch terecht is veroordeeld. Hij 
vindt het zeer spijtig dat men hem niet vroeger op de hoogte heeft 
gebracht, zooveel te meer omdat de veroordeelde verklaard heeft, de 
beslissingen van Rome te willen aanvaarden. Het is niet de gewoonte, 
schrijft de H. Leo, dat de bisschop van Rome persoonlijk de concilies 
in het Oosten bijwoont, en, om wille van de onlusten door de barbaren 
te Rome veroorzaakt, zou de bevolking hem nu zeker niet laten gaan ; 
maar hij zal zich laten vertegenwoordigen. Hij heeft de leer over de 
Menschwording in een brief aan Flavianus uiteengezet, en hoopt dat 
het concilie in dien zin goed werk zal verrichten (1). 

Onder den invloed van Dioscorus, patriarch van Alexandrië, ontaardde 
de kerkvergadering in een « rooversynode » (2). Al wie er de leer van 
den H. Leo dierf verdedigen werd veroordeeld en afgesteld. 

In de overtuiging dat zonder Rome het geloof, de orde en de een- 
heid van de Kerk niet te redden waren, deed Flavianus van Constan-= 
tinopel, op weg naar de ballingschap, schriftelijk beroep op den 
H. Leo, evenals Theodoretus v. Cyr. Eusebius van Dorylea kon 
persoonlijk de Eeuwige Stad bereiken, om de hulp van den paus in 
te roepen (3). 

B. — Na de synode van Ephese. — Onmiddellijk na het relaas 
van zijn legaat Hilarius, als bij wonder ontsnapt uit Ephese, protes- 
teerde de H. Leo bij den keizer tegen de gebeurtenissen, en vroeg 
hem de bisschoppen van de geheele christenheid, voor een nieuw 
concilie in «Italië bijeen te roepen (4). Spijts het aandringen van den 


(1) Jarré-WartenBacu, n. 423-427; vier brieven van 13 Juni 449 waarin de H. Leo 
zijne afkeuring over Eutyches uitspreekt: één aan Flavianus, één aan den keizer, 
één aan Pulcheria, zuster van Theodosius ll en één aan de archimandrieten Faustus, 
Martinus en andere, De pauselijke legaten brachten een vijfde brief mede, bestemd 
om op het concilie te worden voorgelezen. 

(2) Cf. Herere-Lecrereg, op. cit, t. II, d. 1, bl. 584 v.v, 

(3) Cf. P. Barmror, op. cit, bl. 518-519, 

(4) Jarré-WATTENBACH, n. 487, 
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paus (1), van keizer Valentinianus III (2), van zijne tante Galla 
Placidia (3) en van zijne dochter Licinia Eudoxia (4) roerde Theo- 
dosius Il niet. Hij bleef bij de besluiten van Ephese (5). 

Eerst gedurende het bewind van Pulcheria en Marcianus kon de 
H. Leo voldoening bekomen (6). Anatolios, de opvolger van Flavianus — 
te Constantinopel begon met de geloofsformuul, hem door den paus — 
voorgelegd, te onderteekenen. De bisschoppen door de rooversynode 


afgesteld, keerden uit de ballingschap terug en wachtten alleen nog op — 
de uitspraak van een concilie, om opnieuw hun zetel in bezit te — 


nemen. De H. Leo was zelfs van meening dat de nog bestaande 
moeilijkheden zonder concilie konden opgelost worden (7); maar het 5, 


hof van Byzantium hield er aan dat een plechtige algemeene kerk- 
vergadering zou worden gehouden. Met de toestemming van den paus 
werd deze bijeengeroepen te Chalcedon. Dioscorus van Alexandrië — 
werd er afgesteld en de leer, uitgedrukt in den dogmatischen brief & 
van den H, Leo aan Flavianus, met algemeene stemmen aangenomen (8). 
Chalcedon (451) was een volledige overwinning voor den paus, ten É 
minste op dogmatisch gebied. E 

Op disciplinair gebied immers verliep niet alles naar zijn wensch, l 
Canon 28, steunend op can. 3 van het eerste alg. con. van Constanti- — 
nopel (381), schonk aan den patriarch van het nieuwe Rome den titel van _ 
eereprimaat en eerste bisschop na dien van het oude Rome. Met — 
kracht verzetten de pauselijke legaten zich tegen die aanmatiging (o). 
De H. Leo protesteerde zelf naderhand bij den keizer (10), bij de — 


(1) JarrÉ-WarrtENBacu, n. 445; 448, E 
(2) Inter s. Leonis epist., LV (PL, t‚ 54, kol. 857 v. v.): brief evenals voorgaande — 
(cf. bl. 106, n. f) van belang voor de kennis van de opvatting van Valentinianus Ill — 
over het gezag van den bisschop van Rome, «cui principatum sacerdotii super omnes 
antiquitas contulit », schrijft hij. 4 
(3) Inter s. Leonis eeist., LVI (PL, t. 54, kol. 859 v. v.). 
(4) Inter s. Leonis eerst, LVII (PL, t. 54, kol 861 v.v). E 
(5) INtFR s. Leonis eist, LXII, LXIII, LXIV (PL, t. b4, kol. 875-879). En 
(6) Theodosius II stierf op 28 Juli 450. Zijne zuster Pulcheria nam het bewind in _ 
handen en huwde Marcianus die tot keizer werd gekroond. 
(7) JarrÉ-WATrENBacH, n. 463. 
(8) Cf. Herere-LecLErcQ, op. cit, t. II, d. 2, bl. 649 v. v. f 
(9) Inter s. Leonis gepist, XVIII, 4 (PL, t. 54, kol. 955); C. 8 (PL, t. 54, ze 
kol. 973); CI, 5 (PL, t. 54, kol. 981 v.v). 
(to) Jarré-WarrenBacH, n. 481. 


4 — if — 

_ keizerin (1) en bij den patriarch Anatolios (2). Hij zag in dat besluit 

‘ vooreerst eene inbreuk op de canons van Nicea (325) volgens dewelke 
Alexandrie de tweede en Antiochie de derde zetel was. Hij vermoedde 
ook, dat die aanmatiging een eerste stap was, naar het tot stand 
brengen van een zelfstandige kerkelijke eenheid in bet Oosten, met 
Constantinopel als middenpunt. Dat gevaar voor de eenheid van de: 
Je Ecclesia catholica » kon alleen, en moest dus vermeden door het 
onvoorwaardelijk primaatschap van den Apostolischen Stoel. 

Wanneer de H. Leo na lang wachten (3) zijne goedkeuring schonk 
„aan de besluiten van Chalcedon, maakte hij uitdrukkelijk voorbehoud 
_ aangaande die, welke hij in strijd meende met de bestaande rechten 
van de Kerk. Daar hij niet mocht toegeven, en het Oosten niet wilde 
_ buigen, was de scheuring nabij. Gelukkiglijk is de keizer van het 

Oosten toen op zeer verstandige wijze tusschengekomen. Hij stelde 
zich aan de zijde van den bisschop van Rome, die naar zijne meening 
gelijk had, dergelijke nieuwigheden niet te dulden (4). Van zijn kant 
benoemde de H. Leo, om die politiek van verstandhouding te ver- 
__stevigen, Julianus, bisschop van Kos, tot apocrisiaris aan het keizerlijk hof 
van Byzantium (5). Zoo kon hij in overleg met den keizer de noodige 
5 maatregels treffen om de katholieke eendracht en eenheid te bewaren (6). 
Onder den invloed van keizer Marcianus verzaakte Anatolios ten slotte 
, op uitdrukkelijk verlangen van den H. Leo (7), aan de voorrechten 
_ hem door Chalcedon geschonken (8). Dat was de volledige triomf 
van den H. Stoel. 
___De overwinning had nochtans een schaduwzijde. Canon 28 van het 
concilie van Chalcedon bleef bestaan, en de H. Leo had heel wat 
_ moeite te doen om zijn gezag te handhaven (9). In Palestina en in 


(1) Jarré-WartrtensacH, n. 482. 

(2) JarrÉ-WarrtensacH, n. 483, 

(3) JarrE-WartensacH, n. 490. 

(4) Inter 5. Leonis epist., CX (PL, t. 54, kol. 1017 v.v). 

(5) Jarré-WaATTeNBacH, n. 487. 

(6) Jarré-WATTENBACH, n. 489. 

(7) Jarré-WarrteNBacH, n. 504. 

(8) Inter s. Leon:s epist., CXXXII (PL, t. 54, kol. 1082 v. v.). 

(9) G. Barpy, Mistoire de l'Eglise, depuis les origines jusqu'à nos jours, publiée 
sous la direction de A, Fuicue et V, Martin, Paris, 1987, t‚, IV, bl. 271 v‚v, 


“shet conc. v. Chalcedon een eereprimaatschap toekende, vroeg het de goedkeuring « 


Egypte moest de keizer met geweld de monophysieten in bedwang 
houden (1). Na het overlijden van keizer Marcianus zullen deze trachten N 
zijne opvolgers te winnen om het werk van Chalcedon te ontzenuwen. 
Het zal hun echter gedurende het pontificaat van den H. Leo niet 
gelukken. | 
IV. — Besluit. — Uit het overzicht van zijn pausschap blijkt, dan 
de H. Leo er in geslaagd is, het primaatschap van Rome, door” 
geheel de christenheid, zoowel in het Oosten als in het Westen 
theoretisch en praktisch te doen erkennen (2). Hij heeft bewerkt dat 
niet alleen de geestelijke hoogwaardigheidsbekleeders, maar zelfs de 
hoogste wereldlijke machthebbers, de keizer van het Oosten (3) en die _ 
van het Westen (4), den Apostolischen Stoel als het middenpunt van 
de Kerk hebben aanzien. Als verdediger van het primaatschap van 
Rome kan geen van zijne voorgangers met den H. Leo I worden 
vergeleken. Hij heeft daarbij aan den H. Stoel buitengewoon prestige 3 
gegeven door zijn optreden tegenover de Hunnen en de Vandalen (5), als 
heilige, als moralist, als theoloog en redenaar. De H. Kerk heeft hem ver- 
heven tot de eer der altaren met den titel van kerkleeraar. Rekent men hem 
bij de pauzen der oudheid, dan was hij wellicht de merkwaardigste; 
neemt men hem bij de pauzen der middeleeuwen, dan mag hij 
aanzien worden als de grondlegger van hunne wereldmacht. In elk _ À 
geval hebben de geschiedschrijvers hem gansch terecht genoemd : Leo 
de Groote. L. EECKHOUT. 


PRECES POST MISSAM PRIVATAM RECITANDAE 


l. — Notulae historicae. — Ob varias angustias et necessitates 
Eeclesiam medio saeculo XIXe prementes, Pius IX ordinavit a. 1859 8 
ut in omnibus templis Ditionis Pontificiae quaedam supplicationes 
fierent post Missam. Difficultatibus haud superatis, hanc praxim, nedum 


(1) JarrÉ-WAarrENBacH, n. 500; bid; 538. 


van dat besluit aan den paus (Cf. Inter, s. Leonisepist.…, CI, 5 : PL, t. 54, kol. 
975 v.). Kk 
(3) Inter S. Leomis epist‚, LVI; LXXII (PL, t. 54, kol. 859 v. v.; kol. 899). 
(4) Inter S. Leonis eeisT‚, XI; LV (PL, t. 54, kol. 656 v. v.; kol. 857 v. ds 
(3) Cf. G. ScHNürer, Kirche und Kultur im Mittelalter, Paderborn, 21927, d 
95-96. 


abrogavit, ad universam Ecclesiam extendit, « ut quod christianae 
_reipublicae in commune expedit, id communi prece populus christianus 
a Deo contendat, auctoque numero supplicantium, divinae beneficia 


misericordiae facilius assequatur ». Ad normam decreti S. Rituum 
Congregationis, die 60 ianuarii 1884, post Missam sine cantu cele- 
bratam quivis sacerdos tenetur recitare ter Ave Maria, et dein semel 
Salve Regina cum versiculo et oratione (1). 

Post biennium idem Pontifex novum confecit textum, quem per 


litteras ad Ordinarios locorum transmisit, illumque per totam Ecclesiam 
latinam recitandum praecepit (2). Ille textus formulam anteriorem sub 


duplici respectu immutavit. Rubrica imprimis non amplius loquitur 
de Missa sine cantu sed de Missa privata; quod obligationem dicendi 
preces post Missas magis restringit, cum non omnis Missa lecta stricto 
sensu privata sit vocanda, uti postea S. Congregatio expresse declaravit. 
Deinde ac praesertim orationis textus iam clarius enuntiat intentiones 


Pontificis, ipsique adiecta est supplicatio ad S. Michaelem, « contra 


nequitias et insidias diaboli praesidium ». 


Preces illae iniunctae erant sine ullo temporis determinatione. Attamen 


reputatae sunt temporaneae, tum ex earum natura et relatione ad 


Missae sacrificium, tum ex rerum adiunctis in quibus imponebantur (3). 


_Unde ad mortem Leonis XIII iam nonnulli sacerdotes omiserunt illas 
_ preces, arguentes praeceptum istud cum morte Pontificis expirare. Ad 


dubium tollendum, recursus institutus est ad S. Congregationem 
Rituum quae respondit omissionem illarum precum esse reprobandam ; 


non tamen affirmavit indolem stabilem iussionis Leonis XIII (4). Anno 


(1) Acta S. Sedis, t. XVI, 1884, p. 239 ubi invenitur decretum 6 jan. 1884. Oratio 


‚est sequens: « Deus refugium nostrum et virtus, adesto piis Ecclesiae tuae precibus, 
“et praesta; ut, intercedente gloriosa et Immaculata Virgine Dei Genitrice Maria, 


beato Josepho, ac beatis Apostolis tuis Petro et Paulo et omnibus Sanctis, quod in 


_praesentibus necessitatibus humiliter petimus, efficaciter consequamur, Per eundem 


Chr. Dom. nostr. » — Uti patet haec oratio textum desumpsit ex oratione « pro 


_quocumque necessitate », additis invocationibus Sanctorum et verbis « in praesentibus 


necessitatibus ». 
(2) Apud Nouv. Rev. Théol., t‚ XVIII, 1886, p. 464. 
(3) Quod patet ex variis dd illius temporis, np. ex encyclicis et etiam ex 


_litteris episcopalibus Ill. Domini Henrici Bracq. 


(4) Acta S. Sedis, t. 86, 1908-1904, d. 184: Decretum S. Rituum Congreg. 11 sept, 


1903. 
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sequenti, Pius X aliquam invocationem Ssi Cordis Jesu precibus addere 
permisit (1). 

Difficultas exinde videbatur soluta. Attamen ad mortem Pii X alterum 


responsum S. Congregationis Rituum (2) necessarium fuit ad servandam 
obligationem. Post mortem Benedicti XV non amplius intervepit 
Congregatio, sed ad quodlilet dubium tollendum Pius XI in allocutione _ 
consistoriali die 30 lunii 1930, rogavit ut illae preces deinceps pro 


Russia dicerentur (3). 
Hac interventione ipsius s. Pontificis obligatio non amplius in dubium 
vocari potest, sed etiam indirecte sancitum est preces illas habere indolem _ 
temporaneam, propter necessitates np. Ecclesiae, quas ipse Pontifex 
determinat. Notemus tandem preces illas inter rubricas Missalis non 5 
esse assumptas, nec in libris liturgicis ut stabiliter cum Missa coniunctas 8 
describi. 
IL. — Regulae practicae — Preces illae: 
1. Dicuntur immediate post ultimum Evangelium, ita ut non liceat 
alias preces aut aliam sacram functionem, ut v. g. distributio s. Com- 
munionis, interponere (4). 
2. Dicuntur flexis genibus (5) et, iuxta plures autores, manibus iunctis. _ 


Textus decreti hoc non imponit, sed in similibus casibus solet rubrica 


„manus iunctas praecipere. 


8. Oicuntur a sacerdote simul cum populo: ideo lingua vernacula 
adhiberi potest, et convenit ut fideles moneantur de intentionibus _ 
Pontificis ad quas preces dicantur. À 

4. Dicuntur post singulam Missam privatam, salvis exceptionibus sive 
expresse concessis sive legitime admissis. 


(1) Decreto S. Congregationis Indulgentiarum, die 17! Iunii 1904, S. Pontifex 
Pius X indulsit ùt post preces a Leone XIII iniunctas, ter addi possit invocatio 
Cor Jesu Sacratissimum, miserere nobis. — Ephemerides Liturgicae, t. XVIII, 
1904, p, 458. 

(2) Acta Ap. Sedis, t. VII, 1915, p. 526. 

(3) Act. Ap. Sedis, t. XXII, 1930, p. 800-301 : « Christo igitur humani generis — 
Redemptori instandum, ut afflictis Russiae filiis tranquillitatem fideique profitendae 
libertatem restitui sinat, atque ut instare omnes, modico sane negotio atque incom- 
modo,- queant, volumus quas fel. rec. decessor Noster Leo XIII sacerdotes cum Á 
populo post sacrum expletum, preces recitare iussit, eaedem ad hanc ipsam mentem, 
scilicet pro Russia dicantur;….. » 

B; 


Ki 


(4) Deer. S. Rit. Congr., 28 Nov. 1887, n. 3682 et decr. 2 Iunii 1916 ad III. B: 


(5) Sive in infimo grädu altaris, sive in suppedaneo, si altare haberet plures gradus, — 


Eeen 


Omitti possunt — quin debeant —: 


a) si Missa cum aliqua solemnitate celebratur, uti est Missa votiva 
solemnis aut ad instar solemnis, Missa de Ss. Corde Jesu prima feria VI 
mensis, Missa conventualis aut parochialis, Missa communionis solemnis 
aut generalis, confirmationis, ordinationis, professionis aut vestitionis 
religiosae, renovationis votorum, neo-presbyteri, pro sponsis, etc. 

Exinde quidam inferunt illas preces legitime omitti post Missam 
communitatis, puta in conventu religiosorum, qui non ad officium 
chori sunt adstricti, vel etiam in Seminariis et collegiis ecclesiasticis. 
Opinio illa fundatur in interpretatione stricta Missae privatae; eam 
tamen tuto in praxim deduci posse nobis haud videtur. 

b) si « Missam, quin celebrans ab altari recedat, immediate ac rite 
subsequatur aliqua sacra functio seu pium exercitium » (1), ex. gr. 
absolutio pro defunctis, benedictio cum Ss. Sacramento, sermo vel 
_ processio, preces ab Ordinario iniunctae ut v. g. litaniae Lauretanae, 
preces pro unione Ecclesiarum, Veni Creator ante Pentecosten, et alia 
similia. Si vero S. Communio post Missam est distribuenda, preces 
_prius dicantur (2). L. DE KESEL. 


NOTION ET MÊTHODES DE LA THÉOLOGIE 
L’' « Essai » du P. L. Charlier (3) 


La théologie catholique est presqu’aussi vieille que la foi chrétienne elle- 
même, <« puisqu’elle procède du désir de la foi d'en savoir plus long sur 
ce Dieu que lui a montré la révélation ». Toutefois ce serait une erreur 
grossière de croire que cette discipline est restée toujours semblable à elle- 
même. « Telle que nous la connaissons, fixée et figée dans des manuels 
_innombrables et tous frères, la théologie est un édifice qui s'est construit 
pièce à pièce. Ses thèses sont le fruit de son travail; sa technique, la 
conquête d'un apprentissage laborieux. La théologie a beaucoup apptis au 
cours de dix-neuf siècles ; elle s’instruit encore tous les jours et il est permis 
de penser que, fidèle à son passé, elle apprendra encore beaucoup. Science 
humaine, en dépit des lumières surnaturelles qui éclairent ses démarches, sa 
condition est celle de toutes les sciences qui vivent: elle se perfectionne 


(1) Deer. S. Rit. Congr., n. 4305, 20 iun. 1913. 

(2) Decr. S. Rit. Congr., 2 lun. 1916. 

(3) L. Cuarumr, Essai sur le problème théologique (Bibliothèque « Orientations ». 
Section scientifigue), Thuillies, Éditions Ramgal [1938]. 25x16 cm, 189 p.; 32 fr, 
belges, 


teen 


sans cesse ». Dans l'esquisse fort suggestive dont nous venons de citer 


quelques lignes : Méthodes théologiques d’hier et d’aujourd’hui, M.R. Draguet, 
professeur à l'Université Catholique de Louvain (1), s'est attaché â replacer 
la théologie actuelle dans le prolongement de son passé, à décrire les formes 
quelle a revêtues au cours de son histoire, et à mettre une date sur chacune 
des pièces dont sa technique est faite. Ces pages montrent bien. que l'histoire 
des méthodes est non moins éclairante que celle des doctrines, et elles font 


entrevoir la souveraine importance d'un examen approfondi de la nature et 


des procédés de la théologie. Au vrai, pour toute discipline intellectuelle il 


n'est de travail plus salutaire et plus fécond qu'un retour périodique sur 
elle-même. Pour elle, comme pour les individus soucieux de perfection morale, 


la maxime : « Connais-toi-même », énonce une condition indispensable de 


progrès. Mais ici, comme partout, cette connaissance ne s’'acquiert qu’au prix 
de grands efforts. 

C'est à un examen de ce genre que vient de selivrer le P. L. Charlier, 
professeur de dogme au Collège théologique des Dominicains à Louvain. 
Son Essai sur le problème théologique traite en effet «de la nature et de la 
structure intime, des fonctions et des procédés techniques» de la discipline 
sacrée. Le livre est de ceux qui ne passent pas inaperqus : déjà il a provoqué 


des réactions en sens très divers (2). Il décrit et reflète lui-même certaines 


tendances assez originales de la théologie contemporaine; il soulêve nombre 
de questions d’impsertance capitale et propose ou suggère des solutions ou des 
idées qui méritent la réflexion. Le travail est tout différent dur livre bien 
connu Le donné révélé et la théologie, publié en 1910 par un autre Dominicain, 
le P. A. Gardeil (3). La comparaison des deux études est des plus instructives 
et permet de mesurer la rapidité de l'évolution des problèmes et des positions 
à notre époque. 

Dans les pages qui suivent nous donnerons une analyse succincte de l’Essai 
du P. Charlier. Nous en exposerons les thèses principales et les idées les 
plus importantes; pour le faire aussi objectivement que possible, nous 


x 


emprunterons le plus souvent à l'auteur-même lexpression de sa pensée. 


(1) R. Dracver, Méthodes théologigues d'hier et d'aujourd’hui, dans La revue catho- 
ligue des idees et des faits, 10 janv. 1936, t. XV, n° 42, p. 1-7; 7 févr. 1986, t, 
XV, n° 46, p. 4-7; 14 févr. 1936, t. XV, n° 47, p. 18-17. Les citations sont emprun- 
tées a l'introduction. 

(2) Cf. p. ex. les études critiques ou les recensions de M, R. Gacreper (Un essa 
sur le problème théologigue, dans la Revue thomiste, 1939, t. XLV, p. 108-145), de 
M‚-J. Concar (dans le Bulletin thomiste, 1938, t. V, p. 490-505), de R. Dracver 
(dans les Ephemerides theologicae Lovanienses, 1939, t. XVI, p. 148-145), de P. RorerT 


(dans les Orientations, 1938, t. XII, p. 154-156), de M. D. Koster (dans la Theolo- — 


gische Revue, 1989, t. XXXVII, col. 41-48). 


(3) Paris. Le volume se compose de dix legons données à l'Institut catholique de P: 


Paris pendant l'année scolaire 1908-1909. Une deuxième édition, anastatique, avec 
préface du P. Chenu, a paru à Juvisy en 1932. 
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Nous essayerons ensuite d'en apprécier rapidement les conclusions majeures. 
Eu égard à la difficulté des questions et aux limites étroites de cet article, 
c'est surtout le rôle du rapporteur fidèle et moins celui du critique que nous 


assumerons. 
* 


% * 


La théologie est une discipline humaine s’appuyant sur le révélé et se 
développant en dépendance de sa lumière. Dès lors, pour définir d’une 
manière plas précise sa nature, il faudra déterminer, en ordre principal, les 
rapports de la théologie avec le donné révélé et, en ordre secondaire, le rôle 
de la raison et ses rapports avec la foi dans le traitement technique du 
révélé. Ces points élucidés, il devient facile de fixer la méthode théologique. 
Par ces considérations le P. Charlier indique et justitie la division tripartite 
de son étude. 

1. — En quels rapports se trouve la théologie vis-ä-vis du 
donné révélé? — Avant de proposer un essai de solution, le P. Charlier 
passe en revue les principales attitudes qui ont donné lieu à des concep- 
tions différentes de la doctrine sacrée. Ne faisant pas ceuvre d’historien de la 
théologie, l'auteur s'est efforcé de fixer les positions au point d’aboutisse- 
ment de leur Évolution, telles notamment qu'on les trouve stabilisées dans 
les manuels, se contentant de signaler en passant leurs origines historiques 
et les étapes principales de leur développement. 

1. — Le P. Charlier étudie d'abord ce qu’il appelle « la position scola- 
stique ». Après en avoir esquissé la genèse chez les grands commentateurs 
de S. Thomas (Capreolus, Cajetan, Bannez et Jean de S. Thomas, «le père 
de la scolastique >»), il en décrit la physionomie définitive. Cette position 
est née, a vécu, et vit toujours sous le signe de la science au sens aristo- 
télicien du mot: c'est là sa caractéristique propre. Avec une rigidité de plus en 
plus étroite les disciples de S. Thomas ont appliqué à la théologie le canon 
aristotélicien tel qu'il fut défini notamment par l’Aquinate dans ses commentaíires 
du Stagyrite. En conséquence les scolastiques distinguent radicalement entre 
les principes de la sacra doctrina et ses conclusions. Les principes, ce sont 
les vérités révélées, objet de foi, non de science. Pas plus qu'une autre science, 
la théologie n'a à prouver ses principes. Elle les regoit d'une science supérieure, 
subalternante, en l'espèce, de la science de Dieu et des bienheureux. Tout 
au plus, lui concède-t-on un rôle apologétique vis-à-vis de ses principes. La 
science proprement dite portant sur les conclusions, la théologie aura pour 
objet formel strict, la conclusion théologique proprement dite, déduite d'une 
majeure de foi et d'une mineure de raison. Le révélé n'est donc qu’un point 
de départ et la sacra doctrina est la science, non du révélé, mais du révélable. 
Que si elle prétend prolonger le révélé, et en exploiter toutes les richesses, 
c'est en recourant à un facteur étranger à la révélation : l’élément rationnel, 


les principes de raison. 
La position scolastique ainsi définie dans sa tendance extrême, le P. Charlier 
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dénonce avec vigueur le danger réel qui la guette. Plus elle se développé 
plus elle risque de perdre contact avec le révélé, et partant avec le réel, qui 


lui donne sa raison d'être et quelle a charge d'explorer. Au lieu d’investir 


le révélé, d'essayer de le comprendre dans la mesure permise, de s’ajuster 
à lui, le mieux possible, en ses concepts et en ses formules, en restant sans 


cesse sous sa lumière, elle s'en éloigne et lui substitue de plus en plus, _ 


au fur et à mesure que se déroule son argumentation, la lumière de la 


raison naturelle. A un sain réalisme a souvent succédé très vite une sorte — 


de verbalisme et de conceptualisme intempérants, presque vidés de toute réalité: — 


formules philosophiques appliquées sans discernement au domaine révélé; — 


théories d'écoles Échafaudées sur des bases fragiles ; textes scripturaires, patristi= 
__ques ou conciliaires et formules dogmatiques interprétées en dépit de toute règle 


d’honnête critique; transposition désinvolte, en langage d'’école, à partir d'une 
simple ressemblance verbale, des données positives élaborées en un climat 
absolument différent, etc. 


De ces défauts de méthode le P. Charlier voit la source dans l'application — 
trop rigide de l’axiome aristotélicien : la science n’a pas à prouver ses principes. — 


Dans les sciences rationnelles les principes sont les conclusions d'une science 


supérieure qui les démontre et en détermine l’exacte portée. Mais la subordi- 


nation de la théologie vis-à-vis de la science divine n'est pas tout à fait du 
même type. La révélation ne livre pas les « conclusions » de la science 
divine, Le révélé ne nous arrive pas à l'état « scientifique ». Il faut le dégager ; 


il faut déterminer le quia et le quid. Et qui s’en chargera sinon la théologie ? 3 
Or, la scolastique, nantie de son axiome, n’entend pas habituellement s'en 


occuper. Elle confie la besogne à des disciplines auxiliaires : exégèse, histoire 


du dogme, histoire des conciles, etc. Singulière attitude d'une science qui _ 


doit attendre de disciplines inférieures à elles et étrangères a son objet formel, 
la teneur exacte de ses principes. Que si elles lui retardent leur collaboration, 
elle est paralysée dans son travail, ou encore, etc'est le cas le plus fréquent, 
elle travaille à faux. Si le théologien scolastique veut bien assumer, malgré 
tout, cette tâche, celle-ci ne sera pour lui qu'un munus per accidens, 
presqu'un à côté, une charge pour laquelle il se sent peu fait, mal préparé, 
et dans l'exécution de laquelle il court le risque d'apporter beaucoup de 
malhabiletés techniques. Il y a encore plus grave. C'est que théologie et 
disciplines auxiliaires ne sont pas sur le même plan, ne se tiennent pas sous 
la même lumière. Aussi longtemps que la théologie n'aura pas pris à son 
compte, en s'appuyant sur des moyens qui lui sont exclusivement propres, 
la détermination des principes révélés, le conflit subsistera, conflit de deux 
méthodes, conflit de deux mentalités. Pratiquement, l'expérience en fait si 
souvent foi, chacun suit son chemin, le théologien scolastique s’enfonce dans 
les profondeurs de ses spéculations, tandis que l'exégète, le patrologue, 
l'historien des doctrines travaillent pour leur propre’ compte, tout cela au 
grand dam des progrès de la théologie. L'opposition des mentalités s’affirme 
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_ tout particulièrement en face de Yépineux problème de l'évolution du dogmê. 
_ Autant l’historien a le sens du relatif, autant le théologien scolastique a le 
sens de l'absolu. L’idée du développement du dogme inclut un certain rela- 

tivisme qui n'entame pas pour autant l'immutabilité foncière du révélé, mais 
qui est díifficilement acceptable par une mentalité habituée à concevoir les 
principes sous leur angle d’immutabilité rigide. 

2. — Le second chapitre, intitulé: La théologie positive, ne traite 
en réalité que d'une espèce de celle-ci, à savoir de « la théologie positive des 
sources». Au XVI° siëcle, la renaissance littéraire et surtout la crise protestante 
provoquêrent une orientation nouvelle de la théologie. La première ramène 
aux documents originaux, témoins du passé de l'Eglise, et introduit dans 
cette étude le souci du contrôle philologique des textes. Les nécessités de la 
controverse avec les réformateurs obligent, par ailleurs, à une étude critique 

de l'Ecriture et de la Tradition, en vue de prouver que l'Eglise n'a pas varié 
dans sa doctrine. La théologie ainsi orientée prend une saveur nettement 

apologétique quiira en s’accentuant au cours des siècles suivants, notamment 
au temps du rationalisme. Toutefois la progression vers la positive ne s'est 
faite que lentement et sans rupture brutale avec l'ancienne conception; au 
contraire, la positive apparaît largement tributaire de la scolastique. Le 

P. Charlier relève les indices de cette influence chez les représentants les plus 
_marquants de l’ancienne positive : Melchior Cano, Grégoire de Valence, Petau, 

Thomassin, Franzelin et Scheeben. 

L'esquisse historique achevée, le P. Charlier essaie de dégager l'esprit de 
„ancienne positive. Celle-ci est centrée sur l'idée des sources historiques. Ces 
sources sont l’Écriture et la Tradition considérée comme distincte à la fois de 
VEcriture et du magistère ecclésiastique. L'idée de source historique donne 
un nouveau relief au caractère immuable du révélé. Tel il était il y a vingt 
siècles, tel on le retrouve encore aujourd’hui dans ses sources gardées intactes 
et inviolables. La référence aux sources s’avère comme le critêre suprême qui 
permet de juger si une proposition est révélée ou non. Sans doute cette 
référence peut n’être, pour nous, qu’indirecte, la proposition infaillible du 
magistère nous donnant une garantie souveraine et décisive de sa révélation. 
Il n'en reste pas moins vrai que le magistère lui-même est entiërement référé 
aux sources, lié par elles. Il n'est qu'une condition extérieure, un organe 
d'expression du révélé et non pas son contenant. Le souci apologétique de 
prouver la perpétuité de la foi et la parfaite identité du dogme présent avec 
la foi primitive amène la théologie positive à vouloir démontrer que la 
proposition actuelle du dogme est conforme au révélé contenu dans les sources. 
C'est là le problème vital de la positive: non pas simplement chercher dans 
les sources ce qui y est contenu, mais prouver que ce contenu est exactement 
ce qui est défini dans la proposition du magistèêre. Le point de départ de la 
preuve est donc la proposition du magistère. Elle constitue la thêse à 
démontrer. Elle est affirmée comme un acquis indubitable au principe même 
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de l'argumentation, alors que dans une inquisition purement historique, elle 


devrait se présenter comme le point d’aboutissement des recherches. Le rapport be 
à établir entre les deux termes — proposition du magistêre et doctrine des 


sources — est un rapport d’identité. Ce rapport d’identité, la positive s'engage 


à Vétablir obligatoirement par une vraie démonstration et, pour fournir cette — 


démonstration, elle en appelle au témoignage de l'histoire. 
Or, poursuit le P. Charlier en passant à la critique, l'histoire s'avêre 


impuissante à remplir cette tâche. L'objet mis en débat, le révélé, demande _ 


à être traité sous sa lumière propre, une lumière surnaturelle étrangêre à 
l'histoire. N’usant pas du lumenquo propre à la théologie, l'histoire ne pourra 
atteindre ni l'objet formel quod en lui-même — le révélé dans son entité 


propre — ni démontrer, par conséquent, son identité foncière. Elle n’ade prise _ 


que sur l'écorce du révélé, sur son aspect de fait humain dont elle suit les 


vicissitudes à travers les âges. C'est donc une gageure que de lui demander — 


de prouver l'identité et la continuité essentielle du dogme sous ses aspects 


humains accidentels et variables qui seuls donnent prise à l'histoire. Non 


seulement on oblige lhistoire à sortir de son domaine, mais on la force 
encore à trahir sa méthode. L’histoire procêde par induction, à partir des 


faits, ou plutôt à partir des vestiges des faits retrouvés dans les documents. Zl 
Ses conclusions sont très exactement les résultantes de ses investigations. Or _ 


ici le point d'arrivée est dicté d’avance et posé comme un donné déjà acquis 


“par le magistère. Si le résultat est déjà obtenu avec une certitude infaillible — 
avant toute démonstration historique, que vient faire celle-ci en théologie ? 


D'autant qu’étant nécessairement lacuneuse, elle ne peut atteindre le but 
qu'elle. se propose. L'histoire, de par la nature même de son objet formel 
quo et de sa méthode propre, est absolument en dehors du domaine théolo- 


gique. Son seul rôle légitime vis-à-vis de la théologie est celui d'une. 
auxiliaire. Mais alors qu’on fasse de l'histoire pour l'histoire, quitte à 


mwenregistrer que des résultats partiels, étant bien entendu que l’histoire ne 


pourra jamais contredire le dogme tant qu'elle reste fidèlement chez elle et 
qwelle accepte, lorsqu’elle s'occupe de doctrines révélées, le contrôle extrinsèque 


de l'Eglise. D'autre part, le P. Charlier souligne que c'est le grand mérite 


de la théologie positive d'avoir percu avec acuité que le révélé posait un 
problème, et que le premier souci du théologien devait être d'en saisir le < 


sens exact et d'en délimiter le contenu. 
3. — C'est une page des plus instructives que le chapitre intitulé : Nouvelles 


tendances de la théologie. Nos manuels sont souvent le résultat ij 
d'un amalgame de la positive et de la spéculative décrites plus haut. On y 
retrouve tous les clichés, mais cette fois la mixture est achevée. La sacra 


doctrina est découpée en tranches: les « thèses ». Aussi bien pour les thèses 


théologiques que pour les thèses dogmatiques, la preuve s'établit en trois 
temps : « e S. Scriptura; e Traditione ; e ratione ». La facture des arguments 


est squelettique et de style baroque, mi-dialectique et mi-historiqúe. Ce 
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nest pas d'un pareil compromis que pouvait venir le renouveau. Ce 
‘r@nouveau, préparé par quelques grands théologiens du XIX° siècle (tels que 
Drey, Möhler et Scheeben en Allemagne, Newman en Angleterre), il a 
fallu la crise redoutable du modernisme pour le susciter ou, si l'on veut, 
pour précipiter son avênement. La morsure, cuisante et dangereuse, provoqua 
les réflexes nécessaires: le besoin de réforme théologique s'imposa aux 
meilleurs. La crise coïncida avec une fermentation peu ordinaire des disciplines 
ecclésiastiques, spécialement dans le domaine historique. Le théologien apprit 
de l'histoire à se débarasser de son fixisme dogmatique rigide, et acquit le 
sens du relatif et la psychologie du développement. Il vit que dogme et 
histoire sont d'une certaine manière imbriqués, que le révélé et le dogme 
donnent prise à la méthode de l'histoire et que pour autant ils peuvent faire 
Yobjet d'un département de l'histoire : l’histoire biblique et l'histoire des dogmes. 
La théologie, elle-même, prendrait bientôt une orientation nouvelle. De cette 
orientation nouvelle le P. Charlier essaie de marquer les étapes en dégageant 
leur point d'aboutissement logique. 

Une première étape conduisit à la distinction de la théologie d’avec 
l'histoire biblique et l'histoire des dogmes. 

Lorsque, pour répondre aux attaques protestantes et modernistes, les 
théologiens consentent à descendre sur le terrain de l'histoire pure, c'est par 
ricochet la question même de la nature de la positive qu'ils vont remettre 
en jeu. D'abord confusément. On parle de théologie critique, d’histoire 
biblique, d'histoire des dogmes, de théologie patristique. Mais on ne s’entend 
pas très bien sur la valeur à donner à ces termes. Les discussions s’amorcent. 
Un mouvement progressiste se dessine. Une série impressionnante d'études, 
à partir du discours retentissant de Mgr Mignot, prononcé devant les Facultés 
catholiques de Toulouse (13 nov. 1901), essaient de délimiter le champ respectif 
des différentes disciplines, dites positives. Beaucoup d'idées furent soulevées, 
certains aspects du problème mis en un vif relief. 

Déjà en 1903, dans la Revue du clergé francais (1), le P. Lemonnyer s’efforgait 
de faire le point. Il distinguait nettement théologie positive et théologie 
historique. Ce n'est pas assez de dire que la théologie positive étudie la 
parole de Dieu dans l'Écriture et les monuments de la Tradition, Il faut dire 
encore qu'elle étudie cette parole dans l'enseignement vivant de l'Eglise, dans 
YEcriture et les. monuments de la Tradition d'après l’interprétation qu'en donne 
PÉglise elle-même. La théologie historique, elle, comprend la théologie biblique 

et l'histoire des dogmes. Mais tandis que la théologie positive est une science 
surnaturelle qui suppose la foi, la théologie historique est une science purement 
naturelle qui fait abstraction de la foi. La théologie positive est vraiment une 
théologie et en a le caractère dogmatique; la theologie historique, en réalité 


(1) A. Lemonnyer, Théologie positive et théologie historique, dans la Revue du 
clergé francais, 1903, t‚ XXXIV, p‚ 5-18. 
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n'est qu'une histoire. C'était parler d'or. Cependant auteur reprenait bie 
le problème (1) et, cette fois, il mettait la théologie positive au rang de 
préambule et employait l'expression «théologie historique » pour signifier un 8 
des tâches proprement dites de la théologie. Les deux articles du P. Lemonnyer 
sont symptomatiques du flottement des idées, et semblent bien caractériser Pétat 
de la question à cette Époque. On hésitera encore quelque temps avant de, 
faire la séparation définitive entre la théologie proprement dite d'une pan 
P'histoire biblique et l'histoire des dogmes de l'autre. Ainsi, par exemple, 
Mer Batiffol (2): à lobjection que sa théologie était de l'histoire, il répondit 
qu’historique par la méthode, l'histoire du dogme était théologique par son 
objet. Mais les nécessités de la controverse obligèrent Batiffol et ses pairs 
à se mettre au même point de vue que l’adversaire. En se tenant sur le plan 
de l'histoire stricte, on distingue nécessairement l'objet formel quo de la 
théologie de l'objet formel quo de l'histoire des dogmes… Cette distinction 
Batiffol l’énonce clairement dans son avant-propos à L’Eucharistie (3). Cette 
perception nette est grosse de conséquences pour la théologie elle-même. La 
preuve historique des sources, qui avait droit de cité en théologie, ne se 
fait-elle pas, elle aussi, sous une lumière naturelle ? Il faudra donc lui 
substituer une lumière surnaturelle : celle du magistèêre. 

Cette Élimination de la preuve historique par les sources, et son remplace-_ 
ment par la preuve du magistère se feront pendant la deuxième étape, qui 
semble connaître deux temps. 

D'abord on se contente d’affirmer la dépendance des sources vis-à-vis du 
magistère comme rêgle de foi. Le révélé, dit-on, n'est atteint dans les sources 
que par le magistère; lui seul se porte garant de la contenance dans les. 
sources. Cette nouvelle orientation fut très bien exposée par le P, Durst (4). 

Cette première manière d'envisager la théologie du magistêre, observe le 
P. Charlier, reste fidèle à la conception ancienne des « sources » du révélé. 
Elle explique bien que le théologien puisse, grâce à la lumière du magistère, 
lire légitimement dans les sources de la révélation ce que ni exégèse, 
histoire, livrées à leurs propres moyens d'investigation, ne sont capables d 
découvrir. Mais on peut se demander si elle fournit une explication suffisante 
du développement du révélé. Car, si le révélé reste dans les sources, comm 
un contenu dans son contenant, le progrês dogmatique n’affecte pas le révé 
lui-même. C'est le magistèêre qui progresse dans la connaissance du révél 


(1) A. LEMONNYER, Comment s'organise la théologie catholique? dans la Revue du 
clergé francais, 1903, t. XXXVI, p. 225-242. 

(2) P. Bariror, Évolutionnisme et histoire, dans le Bulletin de littérature ecclé 
siastigue de Toulouse, 1906, p. 169-179. : 

(3) P. Barirror, Études d'histoire et de théologie positive, Deuxième série. L'euchas 
ristie, la présence réelle et la transsubstantiation, 5° édit., Paris, 1913, p. Vl et vILs 

(4) B. Dursr, De characteribus sacramentalibus, dans Nen thomistica, vol. IL, 
Roma, 1925, p. 541-581; voir également B, Dursr, Zur theologischen Methode, dans: 
Theologische Revue, 1927, t. XXVI, p. 297-818, 362-872. 
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_ Bien plus, il faudra toujours concevoir une référence du magistère aux sources, 

‚Sans doute, — et c'est-lâ la supériorité de la théologie du magistère, — la 

théologie ne cherchera plus à prouver autrement que par le magistère le 

guia du caractère révélé d'une proposition. Mais il cherchera à découvrir dans 

les sources l'ubi et le quomodo sit revelatum, la manière dont le révélé, tel 
qu'il est proposé par le magistêre, est « contenu » dans les sources. On 

„ retournera pour autant aux anciennes méthodes d’investigation. De plus, comme 

ctest le révélé qui est objet de la foi, et qu'il n'est « contenu » que dans, 
les sources, c'est aux sources que la foi nous ramèêne. Le magistêre étant 

simple condition sine qua non, instrument de découverte, l'adhésion au 

magistèêre n'est qu’intermédiaire. On doit y passer nécessairement, mais au-delà, 

il y a adhésion aux sources. La théologie ne devra-t-elle pas, dès lors, garder 

toujours, comme une de ses fonctions essentielles la recherche du révélé dans 

ses sources ? 

Non, car la prédication du magistère ecclésiastique peut être identifiée avec 
la Tradition. Cette identification marque le deuxième temps distingué par le 
P. Charlier. 2 

Pour se débarasser complêtement de ses anciens schèmes, la théologie positive 
devait porter désormais son effort sur l'étude- de la notion de « source », 
Les sources étaient considérées trop exclusivement à la facon des «lieux» 
_ d'Aristote (1) appliqués par Cano à la théologie. Cette conception a favorisé 
une équivoque. On a identifié l'idée d'un dépôt révélé définitivement acquis 
avec la mort du dernier des Apôtres, et l'idée de son .« contenant >. Le dépôt 
révélé fut clos, il y a vingt siècles; ainsi le contenant de ce dépôt est à 
retrouver dans le passé, scellé, lui aussi il y a vingt siècles. On retournait 
donc aux sources comme on retourne à l'Organon d'Aristote ou à la Somme 
de Saint Thomas pour y retrouver le contenu d'une pensée qui a cessé de 
vivre. On perdait pour autant le sens de la Tradition vivante de l'Église. 
Heureusement l'étude de l'idée de Tradition permit, ces derniers temps, de 
três utiles dégagements. 

Le P. Deneffe (2) en particulier, a rendu de grands services à la théologie, 
en mettant en lumière la vraie notion de la Tradition. Dans son concept 
principal, la Tradition est la prédication vivante et infaillible de la foi par 
Eglise. Elle a commencé avec les Apôtres (Traditio constitutiva) et elle est 
‘continuée avec la même autorité par leurs successeurs (Traditio continuativa) : 
c'est la règle prochaine de la foi. La Tradition au sens dérivé sont les 
monuments de la prédication ecclésiastique, qui apparaissent au cours des 
temps et qui permettent de la connaître: àce titre cette Tradition peut être 
appelée la rêgle éloignée de la foi, pour autant quelle constitue un moyen de 
connaître la règle prochaine dela foi, à savoir la prédication ecclésiastique. Comme 


(1) Toro : lieux d'argumentation. 
(2) A. Denerre, Der Traditionsbegriff. Studie zur Theologie, Münster in Westfalen, 


1981, 
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a fait remarquer M. R. Draguet (1), cette conception de la Tradition est 
assurément celle qui répond le mieux aux tendances profondes du système — 
catholique parvenu au point actuel de son développement; la définition 
‘proposée est tout à fait acceptable; elle serait plus juste encore, si elle 
soulignait que la Traditio continuativa est en même temps, dans toute la _ 
mesure que réclame le fait du développement doctrinal, Traditio explicativa, 
et si la S. Fcriture n’était pas rangée en dehors des monuments de la Tradition. 

Mais si la Tradition est la prédication ecclésiastique, vivante et infaillible 
des vérités de la foi, et si les sources, au sens ancien du mot, ne sont que 
les témoins de cette Tradition en sa phase « constitutive >, la preuve par 
les sources historiques de la positive ancienne est radicalement supprimée. 
Car le magistère ne doit plus se référer nécessairement à un contenant anté- 
rieur et extérieur à lui et dont il dépend entièrement. C'est le magistère 
qui possède le dépôt révélé; ce dépôt n'est plus à réjoindre uniquement dans 
le passé, il n'est à rejoindre, à proprement parler, que dans le présent de 
Eglise. 

Cette conception est très féconde, ajoute le P. Charlier, mais â condition 
de respecter toutes les valeurs engagées et de ne point pousser à lextrême 
une des données du problème au détriment des autres. Exclure toute référence 
au passé, ne serait-ce pas s’interdire d'admettre un développement du dogme? 4 
Ne serait-ce pas faire trop bon marché de l'idée primitive, elle aussi, que 3 
la Tradition est un donné révélé acquis au temps des Apôtres et transmis 
dans toute sa pureté aux générations successives? On recourra donc au 
passé, non pour y chercher des preuves, mais pour suivre le progrès du 
révélé aux différents âges de l'Eglise. Et le passé et le présent se relieront À 
Yun à lVautre dans la continuité du magistère et de sa prédication. La _ 
nouvelle tendance exige, enfin, que soit bien remise en lumière la place du 
magistère dans la théologie de l'Église. Le magistère n'est pas à concevoir 
comme une simple norme extérieure de la foi, imposant aux fidèles ce qu’ils 
doivent croire; il est fonction organique de l'Église, Émanant d'elle comme 
une de ses facultés vitales, 

4. — Après cette étude historique et critique de ces types de théologie, 
et en guise de conclusion, le P. Charlier nous présente lui-même un essai 
de détermination de la position théologique. D'emblée 
il marque son option. Les tendances actuelles de la théologie, écrit-il, vont 
nettement accentuer son caractère de doctrine sacrée, tout entière centrée sur 
le révélé, mais sur un révélé présent dans Église et interprété à la lumière 
surnaturelle du magistère. Sila mise au point n'est pas définitivement achevée, 
la position théologique a cependant acquis sa véritable orientation, L’auteur 
fixe ensuite les points principaux qui engagent, en son essentiel, cette position. 
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(1) Dans la recension de l'ouvrage du P, Deneffe, dans les Ephemerides theologi- 
cae Lovanienses, 1982, t. IX, p. 98-95. a 
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À. — Le donnérévélé. — a) Le révélé est avant tout une réalité donnée. 
Ce point semble capital pour lintelligence du problème théologique. L’école 
du P. Gardeil a bien mis en relief le primat du donné révélé en théologie. 
Peut-être cependant, a-t-on trop insisté sur le côté conceptuel de ce donné 
(donné révélé : lumière de foi et principes révélés), et pas assez sur le côté 
réel. Notre foi divine n'est pas une simple adhésion à un quelconque témoig- 
nage divin extérieur, à une parole garantie par Dieu. L’analogie prise de la 
foi humaine est ici bien déficiente. Lafoi est assimilation à la vérité première. 
Adhérer à la vérité première en elle-même, pour elle-même, c'est adhérer à 
Dieu dans son mystèêre, c'est Le rejoindre directement, c'est Le saisir en son 
être et en sa vie intimes. La foi tout comme notre connaissance naturelle, 
suppose, qu'à travers le concept et la formule, nous atteignons la réalité, ici 
la réalité divine elle-même. Mais tandis que le donné rationnel nous est, 
de soi, accessible, le donné divin doit se présenter à nous pour que nous 
puissions vraiment le saisir. Une présence est prérequise à l'adhésion de la 
foi, un <« donné » dans le sens le plus fort du mot, un état de donation à 
Phomme par la grâce sanctifiante d'où émane la foi infusée en notre intelligence. 
Dans la grande révélation du ciel, la réalité seule suffit. Dieu se montre à 
_découvert, Il consent à devenir comme la forme et l'acte de notre intelligence. 
Ici-bas, au contraire, Dieu « informe » notre esprit du donné révélé par le 
truchement de paroles humaines: notification authentique, officielle, scellée 
par Dieu en des signes certains de la réalité donnée ; expression vraie sans _ 
doute mais analogique et inadéquate du réel. Le donné révélé inclut donc 
un double élément: 1° une réalité donnée: Dieu qui se donne à nous dans 
et par la grâce, pour nous faire participer à sa nature et à sa vie, et en 
quelque manière, nous identifier à Lui; 2° une adhêsion de lintelligence à 
cette réalité donnée, en tant que celle-ci, comme vérité, donne prise au contact 
de la foi, à-travers la formule de la révélation extérieure. 

b) Dieu nous a prédestinés à devenir ses enfants adoptifs par Jésus-Christ. 
H se donne à nous, ses enfants, dans son Fils unique incarné. Toute la 
réalité est dans le Christ. Lorsqu’ll est donné, lorsqu’est réalisée sa mission 
rédemptrice etcelle de VEsprit qui la complète, le donné révélé est acquis en 
son entièreté. Il n'est pour le comprendre que de considérer le mystère de 
notre inclusion dans le Christ. Nous ne sommes qu'un avec Lui, un seul corps, 
une seule Église. En même temps que le « donné révélé - réalité » est acquis 
avec I'Incarnation, la mission de V'Esprit et la fondation de l'Eglise, la révé- 
lation extérieure, officielle, publique est acquise, elle aussi, définitivement. 
Désormais, il n’y aura plus et ne pourra plus y avoir de nouveau donné révélé 
ni de nouvelle révélation publique. 

B. — Le donné révélé est dans l’Église et il s'y développe selon une loi 
de nature. — a) L'Église fait partie intégrante du mystère du Christ. A ce ti- 
tre elle est, elle aussi, un donné révélé; mais elle est un donné révélé qui 
contient les autres, parce que le Christ vit en elle, et‚ par le Christ, tout le 
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mystère de Dieu en trois Personnes. C'est donc en elle même, en sa vie 
profonde, que l'Eglise, par sa foi vivante, rejoint le donné révélé. Et, de £ 
même, la parole qui l'exprime, c'est elle qui l'a regue ex auditu fidei. C'est — 
en son sein qu'elle fructifie comme une semence de vie. Cette germination e‚ à 
cette fructification dans la foi de la parole divine est assurée par un de ses 
organes surnaturels, le magistère. Notre foi divine adhère donc au révélé — 
présent actuellement dans l'Eglise et exprimé d'une manière infaillible par — 
la prédication du magistère. 5 
b) Il y a grandissement de l’Église, et, dans Église, grandissement de 
tout le mystère de Dieu: toute la réalité divine grandit en tant que donnée, 
en tant qu’assimilée, en tant qu'il y a croissance du Christ dans son Église, — 
dans la mesure où celle-ci s’identifie à Lui; et, par le Christ et dans le 
Christ, croissance de Dieu en ses enfants et identification de plus en plus 
intime de ceux-ci à leur Pêre. A ce développement du « donné révélé- — 
réalité » dans l'Eglise fait suite, par voie de conséquence, le développement _ 
du « donné révélé-connaissance ». Il s'agit avant tout du progrèês de la _ 
foi vivante, de ce discernement sûr et profond que donne le contact avec la 
réalité vécue et qui assure à l'Eglise le sensum Christi, le sensum Dei, la 
pénétration toujours plus parfaite du donné révélé. Le magistère ne fait que — 
définir, en termes précis et rigoureux mais toujours analogiques et sous le 
sceau de l'infaillibilité, la portée exacte de cette croissance extérieure du 
révélé. k 
ce) La loi de nature du développement du donné révélé est mystérieuse, — 
comme l'être mystérieux qui se développe. Seule une lumière surnaturelle, ayant — 
prise immédiate sur la réalité, peut déceler les effets de cette loi. Pour 
avoir la pleine intelligence du développement du révélé, il faudrait le voir 
en ses causes premières, c'est-à-dire en Dieu lui-même. On ne peut donc 
obtenir ici-bas l'intelligence adéquate du développement, ni en mesurer les _ 
dimensions exactes, ni démontrer la logique divine de l'enchaînement de ses _ 
étapes. Ni la raison, ni l'histoire n'ont grâce d'état pour cela. C'est pourquoi 
toutes les théories du développement, basées sur la raison ou l'histoire, sont 
vouées à l'échec; à moins de ne prétendre qu'à une explication post factum, 
simple cas de la fides quaerens intellectum, alors en pleine Iégitimité si elle 
se fait sous le contrôle du magistère. 3 
D'autre part il faut se garder d'oublier tout l'engagement terrestre inclus E 
dans le développement. Le progrès du donné révélé ne se fait pas sans une _ 
fructification sur le terrain de la raison et de l'histoire. L’Incarnation se fait à 
un moment précis du temps. Le Corps mystique du Christ se forme successive- — 
ment dans une contexture historique. La révélation a eu un commencement dl 
et une date finale. Le développement du dogme, à son tour, débute à partir 
d'une date et se poursuit suivant des étapes chronologiques. Comment, dès — 
“ lors, n'aurait-il pas une histoire ? Au jeu libre de la cause première se mêle 
le jeu des causes secondes, Si le divin est à ce point engagé dans l’humain E: 
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selon l'ordre des réalités, il l'est en conséquence, et d'une manière très 
_particulière, dans l'ordre de la connaissance de la foi. Il s’'ensuit que la pro- 
gression du révélé s'enregistre simultanément sur un double mode rationnel, 
le mode spéculatif et le mode historique. D’une part, la foi grandissante, en 
possession toujours plus savoureuse de son objet, cherche à le penser et à le 
dire en concepts et en propositions de plus en plus précis et explicites. 
Et“la raison, désireuse de s’assimiler Ie mieux possible le contenu de la 
parole de Dieu, s’attache à êtudier la proposition du révélé: elle essaie de 
déterminer la mesure d’analogie des formules ; elle analyse, elle synthétise, 
elle applique aux cas concrets. D'autre part, la saisie du révélé et des phases 
de son développement dans l'Église se fait par linstrumentalité de l'histoire. - 
Nous rejoignons le révélé dans l'Eglise, en son passé, par la lumière du 
magistère, mais â travers les documents et sous les espèces du fait concret. 
C'est pourquoi il importe de savoir lire et interpréter d'une manière critique 
les documents, et de replacer ce fait concret dans le milieu historique où il 
a pris naissance, en le rattachant au complexe de ses causes secondes. 
_ _C. — Après avoir posé ces principes, le P. Charlier souligne vigoureusement 
que la théologie est en totale dépendance vis-à-vis du donné révélé, et qu'elle 
est fonction de la foi collective exprimée par la prédication officielle du 
magistèêre de l'Eglise. Puis il essaie de définir la vocation essentielle et les 
täches plus particulières du théologien. 
_ a) Puisque le donné révélé est présent dans l'Eglise vivante, c'est au 
dedans même du mystère de [Église que le théologien doit s'installer, en 
contact personnel par sa foi vive avec ce donné révélé, Il doit en quelque 
sorte se l'incorporer, le vivre en communion avec toute VÉglise, dont il 
S’assimile lexpérience de foi accumulée en son sein à tous les âges de sa 
vie. Le théologien prend ainsi conscience du développement du révélé 
dans l'ensemble du corps mystique, du point initial au point d’'aboutissement 
actuel. Il essaie de le mesurer jusqu’en ses plus hauts sommets atteints. Le 
passé du révélé ne représente pas seulement pour lui, une vue du parcours 
expliqguant la phase présente: c'est un acquis, toujours actuel, dans l'Eglise, 
une, transcendante au temps et à ses vicissitudes. Tout cet acquis, le théologien 
en suppute la richesse en le rapportant aux normes authentiques de la foi, 
après avoir dégagé au préalable, ce quí réalise le fonds commun, officiellement 
constitué par le magistêre au cours des âges. Cependant la plus haute teneur 
du révélé et sa plus forte densité ne sont pas nécessairement exprimées dans 
les formules et déclarations du magistere. Et c'est pourquoi la theologie doit 
être une theologie du donné révélé saisi au coeur du mystère de l'Eglise, 
‘avant même d'être une théologie du magistèêre. S'il en est ainsi, et dans la 
mesure où il entrera dans le mouvement de contemplation de l'Eglise, le 
théologien discernera les aspects encore neufs du donné révélé, il décélera 
et aidera à mettre en valeur les trésors cachés de son contenu. 

b) En vue de remplir ce rôle essentiel, le théologien doit reconnaître avec 


ze dB 
exactitude quelles sont les normes officielles de la foi. Pour cela, il doit, 
comme il a été dit, recourir au magistère vivant actuel, interprète infaillible 
de la vérité révélée, et déterminer le sens exact et l'autorité doctrinale de 
ses diverses interventions. Qu’est-ce que le magistère a voulu dire et comment 
Va=t-il dit? Comment entend-il nous lier et quel est le degré de certitude à 
donner aux diverses formes de son activité? La chose est claire lorsqu'il 
s'agit de définitions dogmatiques: lorsqu’on a précisé la stricte portée de la 
définition, on a délimité, par le fait même, ce qui est à admettre avec 
certitude de foi. Mais à côté de ces interventions décisives ex cafhedra et de 
certaines autres, auxquelles l'Eglise enseignante a attaché une note théologique 
précise, il est quantité de documents et d’attitudes au sujet desquels le 
magistère ne nous dit pas, d'une fagon aussi formelle et explicite, jusqu'où 
va son engagement. Il en va de même, à fortiori, pour tout ce qui s'écrit 
ou se dit sous son contrôle; telles, par exemple, les doctrines répandues 
parmi les théologiens ; telle la prédication courante (non officielle du magistère) 
et l'enseignement courant de nos écoles de théologie. Si délicate que soit la 
tâche, le théologien se doit de prendre sagement position. 
L'enseignement présent du magistêre ne peut se comprendre sans le recours 
à son enseignement dans le passé. Le magistère a accoutumé lui-même de 
rtelier son enseignement présent aux normes de foi définies dans le passé. 
En définitive, c'est tout le parcours du dogme qu'il faut refaire. L’histoire _ 
biblique et l'histoire des dogmes seront ici d'un secours précieux pour le 
théologien. Elles ne seront toutefois que de simples auxiliaires, puisqu’il 
est entendu qu'elles se tiennent sur un domaine formellement différent, et 
que l'intérêt majeur de leurs recherches les situe dans un tout autre climat. 
Ayant en mains les éléments requis pour bien saisir la pensée du magis- 
tère, le théologien peut porter un jugement d'ensemble sur les résultats acquis 
et sur les possibilités d'avenir. Il essaiera de délimiter la mesure d’analogie Î 
des concepts (comme ceux, par exemple, de procession, de relation, de nature — 
et de personne en matière trinitaire et christologique) et des énoncés dogma- 
tiques (comme ceux-ci : Dieu est un en nature et trine en personne; l'union 
dans le Christ s'est fait non dans la nature, mais dans la personne). De 
même il s'efforcera d'apprécier à sa juste valeur la part des contingences_ 
humaines intervenant différemment, selon les époques, dans la formulation 
de la pensée chrétienne. Les définitions conciliaires, par exemple, reflètent — 
toujours les préoccupations de la lutte contre l'hérésie. Ces préoccupations : 
donnent la clé de l'interprétation des canons; et tandis que le magistère court 
ainsi au plus urgent, il lui arrive de laisser momentanément dans l'ombre 
d'autres aspects du dogme que l'avenir devra se charger d'êlucider. 
On soupgonne, dit le P. Charlier, toute la fêcondité du travail d'un théo- 
logten préoccupé de ces mises au point et soucieux des orientations nouvelles 
à donner à la théologie. 
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II. — En quels rapports se trouve la théalogie vis-à-vis du 
donné rationnel? — Cette question, qui fait l'objet de la seconde partie 
_ du livre, divise les théologiens contemporains en deux camps opposés. Les 
uns, bien qu’avec des nuances, limitent lintervention de la raison humaine 
à une ceuvre de pure interprétation du donné révélé, en raison de valeurs 
_ garanties par la seule lumière rationnelle. D'autres vont plus loin. Ils pré- 
_tendent que la raison humaine peut prolonger, d'une certaine manière, le 
‚ révélé, grâce à la conclusion théologique et que c'est là la fonction prépon- 
dérante en théologie. Cette dernière conception est habituellement attribuée 
à S. Thomas. Le P. Charlier a tenu à examiner la valeur de cette attribu- 
_ tion, il a même centré toute la deuxième partie de son travail sur l'étude 
_de la position du Docteur Angélique. 

1. — Un premier chapitre esquisse la synthèse théologique de 
S. Thomas. Il rappelle la crise formidable subie par l'Occident chrétien 
au XIII siècle, le conflit de deux pensées et de deux ordres de l'univers 
également totalitaires : le christianisme et le paganisme aristotélicien. Il 
montre comment, avec une clairvoyance extraordinaire, l’Aquinate saisit l'enjeu 
du problème et réussit à faire abdiquer la sagesse grecque devant la sagesse 
_chrétienne en réalisant la synthèse des deux mondes, — chrétien et ration- 
nel, — dans l'ordre des réalités et dans l'ordre de la connaissance. La sacra 
_doctrina, en tant qu'elle est quaedam impressio divinae scientiae résultant 
d'une double lumière convergente, unit dans sa synthèse les vérités révélées 
et les vérités rationnelles, Les vérités révélées, qui définissent Dieu en Lui- 
même et en tant que principe et fin des créatures, donnent les grandes 
lignes architecturales de lédifice. A l'intérieur même de la théologie, en 
rapport avec son sujet formel et en subordination à la lumière des vérités 
de la foi, les principes rationnels sont appelés à faire valoir leur propre 
lumière. Cette mise en ceuvre des vérités naturelles se fait de différentes 
_manières., Premièrement, les principes de raison servent de fondation à l’édi- 
_fice théologique : ce sont les praeambula fidei, au sens théologique et non 
pas apologétique de l'expression. Deuxièmement, ils sont au service de la 
foi et jouent en théologie un double rôle auxiliaire vis-à-vis des vérités 
surnaturelles; d'abord un rôle défensif, en tant qu’ils servent à réfuter les 
objections qu’on pose au nom de la raison contre les principes de la fois; 
ensuite et surtout un rôle explicatif et interprétatif, en tant qu’ils aident la 
_foi en quête d'intelligence (fides quaerens intellectum) du révélé. La troisième 
fonction assignée par S. Thomas aux principes de raison concerne la déduction 
de certaines conclusions ex articulis fidei. Eu égard à son importance, elle 
fait l'objet d'un chapitre spécial. 

2. — Le chapitre est intitulé : Le problème de la conclusion 
théologique. Le P, Charlier y étudie d'abord les passages les plus 
significatifs des ceuvres où S. Thomas traite ex professo de la théologie 
comme science (Commentaire sur les Sentences; De Veritate ; Somme théo- 
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logique ; Commentaire sur Boèce) et parle d'un processus déductif. I1 aboutit 


aux deux conclusions fondamentales que voici: S. Thomas ne prétend pas _ 


appliquer rigoureusement à la théologie le concept aristotélicien de science, 
mais considèêre la théologie comme une science au sens large; le processus 
déductif admis par lui se ramène à lexplicitation des articles de la foi, mais 
cette explicitation ne comporte pas la déduction de conclusions théologiques 
au sens strict, et se meut dans une toute autre sphère que celle du révélé 
virtuel : lPexemple stériotypé est le cas d'un article de foi contenu implici- 
tement dans un autre article; bref, la déduction se fait à l'intérieur du 
révélé formel. Le P. Charlier va même plus loin. Il s’attache à prouver que 
Yapplication rigoureuse du concept aristotélicien de science à la théologie, et 


la déduction de conclusions théologiques proprement dites se heurtent 


aux statuts thomistes de la science et de la démonstration au sens rigoureux 
du terme. Les considérations alléguées par l'auteur mêéritent l'attention du 
théologien ; toutefois, comme elles ne peuvent être résumées clairement en 
quelques lignes, nous devons renoncer à les reproduire ici. q 

IL. — Méthodes et esprit de travail. — Les considérations contenues 
dans la troisième partie ne sont plus qu'un corollaire, et regardent la manière 
pratique de faire du bon travail théologique, l'art de bien ceuvrer plus 
que Vétude raisonnée, — déjà faite plus haut, — de la méthode. Cet art 
est avant tout affaire d'esprit. Le P. Charlier souligne que la théologie, en 
raison même de sa nature et de sa fin, a une méthode de travail et un esprit 
propres qui ne sont ni ceux du philosophe, ni ceux de l’historien. Le théo- 
logien doit avoir avant tout le sens aigu de Dieu et du mystère, il doit avoir 
non moins le sens de l'Eglise et du magistère. Toutefois le bon usage de 
sa propre méthode suppose chez le théologien une connaissance préalable 
des méthodes historique et scolastique, dont le rôle est purement auxiliaire 
mais dont l'aide est précieuse et indispensable. 

IV. — Dans la Conclusion le P. Charlier souligne la complexité et l'unité 
de la théologie: lunité dérive du primat absolu du révélé comme réalité et 
comme vérité. Il insiste également sur le progrès de la théologie. Normalement 
ce progrès doit suivre le progrès du développement du donné révélé dans 
PEÉglise ; il doit suivre par conséquent le rythme de la sainteté et de l'inten- 
sité de contemplation de l’Église. Mais le progrès de la théologie, en tant 
que discipline scientifique, dépend de la mise au point et‚ au besoin, du 


renouvellement périodique de sa technique humaine. Il peut donc apparaître — 


à un moment donné que telle position doive être délaissée, parce que peu 
conforme à la nature de la théologie et incompatible avec les exigences de 
sa vraie méthode. Ainsi en est-il, au jugement du P. Charlier, de la position 
scolastique et de l'ancienne positive des sources. Par contre, moyennant 
quelques mises au point sérieuses, mais sans détriment de sa valeur essen” 
tielle, la position authentique de S. Thomas peut s'adapter parfaitement aux 
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_E@xigences actuelles d'une théologie qui est en voie de renouveau, depuis qu'elle 
s'est axée résolument sur l’Église et sur son magistère. 


* 
x 4 


Il nous reste la tâche malaisée d’apprécier rapidement le travail dont nous 
__venons de reproduire les lignes essentielles et les idées maîtresses (1). Avant 
_ tout nous tenons à rendre hommage au courage, à la franchise et à la largeur 
d'esprit avec lesquels l'auteur aenvisagé les problèmes. Mieux que beaucoup 
d'autres il s'est rendu compte de importance que revêt en la matière la 
perception nette du développement du dogme. A notre sens, son Essai 
constitue une introduction des plus suggestives à la problématique contempo- 
 raine dela méthodologie théologique, A ce seul titre déjà, le livre s’impose à 
_ létude des théologiens. Mais le P. Charlier ne s'est pas contenté de décrire 
état des questions; avec fermeté il a pris position sur tous les points 
_ importants en litige. Nous n’avons pas à formuler de nouveau ses thèses 
majeures; il ne reste qu’à les rappeler d'un mot et à présenter à leur sujet 
‚quelques brêves observations critiques. 

1. — Le réquisitoire contre la position qualitiee de «scolastique » est 
accablant, mais ne nous semble guêre exagéré. Notons seulement que le 
P. Charlier envisage cette position dans sa tendance extrême et qu’il se 

_ garde de lattribuer à tous ceux qui dans l'histoire de la théologie portent 
le nom de scolastiques. Dans quelle mesure cette attitude était-elle adoptée par 
les grands commentateurs de S. Thomas? Ne pouvant examiner ici la 
k réponse de l'auteur, nous nous bornerons à lenregistrer sous bénéfice 
_d'inventaire. (2) 
2. — C'est à bon droit que le P. Charlier insiste sur le rôle essentiel dévolu 
au magistère vivant de I’Église dans la dispensation de la vérité révélée, et 
„c'est un grand mérite de déduire de cette mission les conclusions pratiques 
quelle comporte pour le travail théologique. D'accord avec l'auteur, nous pen- 
_sons que la première tâche du théologien doit être de déterminer, pour chaque 
point doctrinal en particulier, le sens et la portée exacte des différentes inter- 
„ventions du magistêre, La besogne, souvent fort délicate, est fréquemment 
„pour ainsi dire négligée, ou faite avec une légèreté qui trahit un manque 
déconcertant de sens critique. Un immense travail reste à fournir, et il faut 
_souhaiter avec ardeur la multiplication de solides monographies, analogues à 
celles que nous possédons déjà pour la théologie biblique ou patristique. A 
„condition qu'elle soit bien construite, la preuve tirée de l'enseignement actuel 
du magistère est fondamentale et péremptoire. 


+ MN 


(1) Nous ne saurions pas apprécier la mesure d'originalité du travail. Cf, R‚ Draver, 
rec. cit, p. 143. 
(2) Renvoyons toutefois à M‚ R, Gaaneser, art. cit, p. 108 ss, et à M.-J, Gon- 
GAR, art. cit, p. 498. 
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3. — Avec le P. Charlier nous croyons également que le théologien doit 
montrer tout le parcours de la vérité révélée, tout le développement du dogme, 
des origines à nos jours. Le travail doit se faire sérieusement et loyalement, 
àla lumière des principes théologiques et des règles de la critique historique. 
Comme le dit l'auteur, cette Étude permettra non seulement de comprendre la 
phase présente de l'évolution doctrinale, mais aussi de recueillir et de mettre 
en valeur tout l'acquis du passé. Que l'on songe ici au théologien soucieux 
de déterminer l'enseignement divin contenu dans l’Ecriture, telle, par exemple, 
la doctrine sur l'Église, corps mystique du Christ. On comprendra la pleine légitimité 
et on entreverra la riche fécondité de cette « positive », qui remplacera d'une 

«fagon éminente « l'ancienne positive des sources » telle quelle est décrite par 
le P, Charlier. Il faut bien concéder que cette « ancienne positive des sources » 
que l'auteur considère comme périmée, a été partiellement viciée par les défauts 
dénoncés, en particulier par le manque de perception nette de la réalité et de 
Yampleur du développement dogmatique. Il était utile de signaler les erreurs 
et den déceler les causes. 

4. — Que le révélé soit avant tout une réalité donnée, que cette réalité soit 
présente et grandisse suivant une loi mystérieuse dans l'Église, ce sont là, à 
notre avis, des observations très pertinentes, qui jettent beaucoup de lumière 
sur l'évolution du dogme et qui méritent d'être creusées. A notre sens elles 
permettent d'entrevoir que, par une expérience vitale et par une espèce d'’intui- 
tion (où l'élément irrationnel pourrait tenir une large place), l'Église puisse 
arriver à une connaissance plus pleine du révélé. Toutefois il nous semble 
opportun de faire observer qu'à toute vérité révélée ne correspond pas un 
donné réel actuellement présent dans l'Eglise : que l'on songe, par exemple, à 
V'Immaculée Conception de la Vierge. C'est dire que les observations si sug- 
gestives du P. Charlier ne fourniront pas dans tous les cas de développement 
dogmatique un élément d’explication. 

Les remarques sur le primat absolu du donné révélé en théologie, celles 
sur la nécessité, pour le théologien, de posséder le sens du mystère, le sens 
de Dieuet de l'Église, ne pourront que recueillir les suffrages de tous les 
théologiens dignes de ce nom. 

9. — Dans la partie relative au rôle de la raison en théologie, relevons 
avant tout le chapitre consacré au « problème de la conclusion théologique 
proprement dite >». Le P. Charlier estime que cette conclusion «n'est pas 
tecevable chez S. Thomas », et de toute évidence ilse rallie à cette position. 
Est-il besoin de dire que cette thèse de l'irrecevabilité de la conclusion théo- 


logique va à lencontre de l'opinion courante des théologiens ? On comprend Á 
que l'auteur se soit évertué pour déterminer l'attitude du Docteur Angélique (1), Ì 
Á 

(1) Sur la position de S. Thomas, voir, e. a., J.-F. Bonnerov, La Miéologie comme 
science et lexplication de la foi selon Saint Thomas d'Aguin, dans les Ephemerides Á 


dh 


mais il est regrettable qu'il n’ait pas ensuite étudié la question en elle-même, 
d'une facon claire et approfondie, Au cours de son exégèse, il fournit cependant 
mainte considération importante à verser au dossier du débat. Quant à son 
interprétation de la pensée de S. Thomas sur ce point, on peut se demander 
si la base de l'enquête ne devrait pas être élargie : peut-être y aurait-il avan- 
tage à étudier non seulement les principaux textes et les principes de S. Thomas, 
mais encore sa fagon concrête-de faire le travail théologique, ce qu'on 
pourrait appeler avec le P. Congar « sa notion de théologie in actu exercito >». 
Quoi qu'il en soit, le P. Charlier nous paraît avoir établi que l'autorité de 
'Aquinate ne saurait être invoquée pour prétendre que la théologie est essentiel- 
lement ou principalement la science du révélé virtuel ou la science des con- 
clusions théologiques proprement dites. Une réaction contre la « Konklusions- 
theologie » se fait jour actuellement. Elle a été provoquée par des spéculations 
inconsistantes et parfois saugrenues d'esprits toujours en quête de nouvelles 
déductions, par des théories échafaudées à coups de lafius hos sur un fonde- 
ment mal assuré. Nous espérons fermement qu’elle aura des effets salutaires. 
Jusqu’où la réaction peut-elle aller légitimement ? Peut-elle exclure complète- 
ment la conclusion théologique proprement dite ? Nous venons de dire que 
la réponse affirmative, soutenue par le P. Charlier, devrait, à notre avis 
S'appuyer sur un examen plus approfondi de la question. 

En somme, tout le problème de la théologie spéculative devrait être étudië 
à fond; en particulier les fonctions et la valeur du travail spéculatif. seraient 
à déterminer avec soin. (1) «Il faut bien avouer, au risque de paraître avan- 
cer un paradoxe, écrit M. R. Draguet (2), que, même à l'heure qu’il est, la 
spéculative ne paraît pas encore savoir avec exactitude le genre de travail 
dont elle est capable… Si l'on interroge les théologiens des trente dernières 
“années sur la nature de la spéculation, on constate en effet, en y regardant 
d'un peu près, que, sous la même étiquette de spéculative et d'exploitation 
du dogme par la philosophie, ils assignent à la spéculative des objets de 
nature et de portée assez différents. Pour les uns, la philosophie que la 
spéculative marie au dogme dans ses syllogismes, est la philosophie éternelle 
qui, équipée de notions de valeur absolue, aborde l'intelligence du dogme, 
cet autre absolu, avec qui elle se sent de plain-pied. Pour d'autres ce n'est 
plus la philosophie éternelle, aux notions immuables comme l’absolu lui-même, 
mais une philosophie, un système de philosophie; et donc, leur spéculative 


theologicae Lovanienses, 1987, t. XIV, p. 421-446, 600-681; 1938, t. XV, p. 491-516; 
M.-J. Conaar, art. cit, p. 495 ss. (observations pénétrantes); M. R. GAGNEBET, art. 
Gi p. 119.ss: 

(1) Sur la théologie spéculative, voir, e. a., les deux études récentes de P. Wryser, 
Theologie als Wissenschaft (Salzburg-Leipzig, 1938) et de M. R. Gaanrrer, La 
nature de la théologie spéculative (dans la Revue thomiste, 1938, t. XLIV, p. 1-88, 
213-255, 645-674). 

(2) Art. cit, dans la Revue catholique des ìdées et des faits, 14 févr. 1936, t. XV, 
n° 47, p. 16. 
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a quitté V'étage de l'absolu pour se loger à celui du relatif. Mais ici encor 
il y a, d'un auteur à l'autre, des nuances appréciables, car, tandis que pour 
les uns la philosophie, instrument de la spéculative, relève d'une mêétaphysique, 
elle ressortit simplement pour d'autres aux idées générales qui sont le bien 
commun de la culture d'une époque. Il est superflu d'insister sur la différence 
de tonalité qui sépare ces divers types de spéculative. L’un croit vraiment 
entrer dans l'intelligence du dogme, tandis que les autres se contentent d'en 
donner une version qu'ils savent relative, quoique non dépourvue d’utilité >. 
L'étude suggestive du P. Charlier invite les théologiens à un sérieux examen 
de conscience et‚à une méditation approfondie sur les méthodes théologiques. 
Plusieurs d'entre eux y liront peut-être la condamnation au moins partielle 
de leur fagon de travailler. Qu’ils examinent sans animosité si la critique 
est fondée, et partant sil y a lieu de modifier leurs procédés ou d'engager 

avec l'auteur une discussion irénique. 
W. GOOSSENS. 
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A. ROBERT et A. TRICOT. Zritiation bibligue. Introduction à l'étude 
des Saintes Éeritures, Paris-Tournai, Desclée et Cie, 1939. 22,5 x 15 cm, | 
860 p. et huit cartes. Prix : 60 fr. 


Pour la plupart des catholiques la Bible est un livre scellé; et c'est 
grand dam. Il est vrai que la lecture profitable de cette ceuvre divine et 
humaine suppose une initiation qui manque à presque tous les fidèles, 
même aux plus instruits. Pour comprendre la Bible, il faut avoir une 
notion exacte de l'inspiration et posséder une connaissance suffisante d! 
milieu géographique, historique et religieux où furent écrits les livres 
sacrés. Ces connaissances indispensables sont exposées brièvement, mais 
avec une clarté et une précision lumineuses, par les maîtres les plus 
qualifiés de la science catholique francaise. 8 

Ce volume, aussi instructif qu'agréable À lire, traite successivement: 
1. du livre divin: l'inspiration (L. Pirot), le canon des Écritures (A. Tricot); 
2. de la littérature biblique: les langues (E. Osty), les écritures (S. É. 
Card. Tisserand), les livres (J. Chaine, J. Huby, L. Pirot, A. Robert), 1 
genres (A. Robert, A. Tricot); 3. du dépôt sacré: la transmission du texte 
(S. É. le Card. Tisserand, M.-J. Lagrange), les versions (G. Bardy, A. Tricot), 
linterprêtation {G. Bardy, J. Bonsirven, L. Pirot, L. Vaganay, L. Venard, 
A. Vincent); 4. du cadre géographique (F. M. Abel) ; 5. du milieu historique: 
la préhistoire (A. F. de Lapparent), l'archéologie biblique (P. Lemaire), 
la chronologie biblique (C-F. Jean, A. Tricot), les peuples voisins (G. Bardy, 
E: Drioton, M. Lobignac); 6. de l'histoire d'Israël (P. Lemaire, L. Dennefel 
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_ _J. Bonsirven); 7. de l'histoire évangélique et apostolique: le monde juit 
_ au temps de N.-S. (A. Tricot), la vie de Jésus (J. Huby), l'âge apostolique 
_ (J.-B. Colon); 8. du milieu religieux: les religions de PÉgypte (E. Drioton), 
de l’Asie antérieure (L. Delaporte, A. Vincent), du monde gréco-romain 
(G. Bardy); 9. de la religion de lAncien et du Nouveau Testament 
(R. de Vaux, J. Lebreton) ; 10. des permanences et des déviations : le judaïsme 
sous l’ère chrétienne (J. Bonsirven), l'Islam (A. Vincent); 11. de la Bible 
et de la vie chrétienne: la Bible et la théologie (A. d’Alès); la Bible et 
la piété (G. Brillet), la Bible dans l'art (M. Vloberg). 

Cette Initiation biblique est une excellente esquisse de l'état actuel de la 
science exégétique. Des tables et des cartes trés soignées, une biblio- 
graphie bien choisie et à jour en font un instrument de travail hautement 
recommandable. P. vl, 


G. RICCIOTTI, Histoire d'Israël, 1. Des origines à VExil. Traduc- 
tion francaise par P. AUVRAY, Paris, Picard, 1939. 22x14 cm, 
562 p. Prix : 75 fr. frangais. 


_ La Storia d’Israele du Chanoine Riciotti a regu en Italie et ailleurs le 
meilleur accueil. Elle a atteint, en quatre ans, sa troisième édition (5° et 
6° mille). Elle mérite ce succès tant par la sureté et étendue de son 
_érudition, la justesse et la modération de ses positions que par ses 
qualités littéraires. L’élégante et fidèle traduction qu'en donne M. Auvray 
_ la rendra accessible à un plus grand nombre de lecteurs. On ne peut 
5 que s'en réjouir, car ouvrage du Chanoine Ricciotti est un des meilleurs 
__ exposés catholiques de l'histoire du peuple hébreu. 

_ Nous avons indiqué en son temps (Collat. Gand., 1935, p. 50 s.) la 
méthode, les principales opinions adoptées par l'auteur et les qualités de 
__son ceuvre. Nous n’y reviendrons pas. Notons seulement que la présente 
_ traduction est faite d'après la dernière édition de l’ouvrage italien et y 
_apporte, d'accord avec l'auteur, quelques légers changements et quelques 
__ additions, soit pour tenir compte des découvertes récentes, soit pour 
__ladapter, surtout en ce qui concerne la bibliographie, aux besoins du 
& public frangais. Des cartes en noir, insérées dans le texte, remplacent les 
cartes en couleur de l’édition italienne. L’illustration a été réduite et en 
_ partie renouvelée: on a surtout voulu éviter de donner des reproductions 
qui feraient double emploi avec celles de l’'Archéologie biblique du P. Barrois, 
qui vient de paraître. 

Sans aucun doute, cette Histoire d'Israël obtiendra en France le succès 
_qw’elle a connu en Italie. P. v. L 


5 N. PETERS-AL. HULPIAU, Onze Bijbel, Bron van Licht en Leven, 
Brugge, Beyaert, 1939. 20x14 cm., 314 bl. Prijs : 32,50 fr. 


Dit boek, rijk aan stof en geleerdheid, hoeft niet meer aanbevolen na 
_ de zakelijke bladzijden die Zijn Excellentie Monseigneur Coppieters ter 
inleiding schreef: « Het is een verheugend feit dat onze Heilige Boeken 
van Oud- en Nieuw Testament meer en meer gelezen worden ». Maar om 
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ze te verstaan, «is er een leidraad noodig, is een inleiding onmisbaar, 


en moet uitleg worden verschaft. Technische inleidingen en weten- 
schappelijke commentaren zijn maar bruikbaar in Hoogescholen en 


Seminaries, en voor hen die later een speciale studie van den Bijbel 


kunnen maken. Voor ontwikkelde lezers die niet kunnen — en onder 


dezen rekenen wij ook de vele kloosterlingen en priesters die door hun | 


drukke ambtsbezigheden belast, in profaan onderwijs of zielzorg werkzaam 
zijn, — zal een algemeen inleidingsboek tot de H. Schrift van onover- 
schatbaar nut zijn ». (bl. I). 

Dusdanig is het boek van Dr N. Peters, dat E. H. Hulpiau zoo schitterend 
heeft vertaald en voor de vlaamsche lezers aangepast en bewerkt. 


« Onze Bijbel, Bron van Licht en Leven, is als een sleutel en zal de 


deur openen voor een beter begrip en voor een meer vruchtbare lezing 


van het heerlijkste boek onder alle Boeken : den Bijbel » (bl. II). 
Met dank zal dit verdienstelijk werk worden onthaald. Piovanlk 


P. GÄCHTER, Summa introductionis in Novum Testamentum, Inns- 
brück, Rauch, 1938. 21x13 cm., 263 p. Prix : 6,20 MK. 


Sous un format modique, le P. Gächter, S. J., a condensé une matière 
considérable. Il expose avec une précision, une méthode et une clarté 
remarquables toutes les questions importantes concernant l'introduction 
aux livres du N. T. Son information est étendue; son jugement, sûr; 
et son sens critique, averti. 


Voici quelques unes de ses conclusions: Mt. a été écrit entre 40 et 48; E 
Mce., vers 58; Lc. un peu avant 63, date de la rédaction des Actes. La 


question synoptique, brièvement, mais clairement exposée, est résolue par 


hypothèse de la tradition orale. Malgré les remarques judicieuses 


apportées en faveur de cette opinion, on peut se demander si cette hypo- 
thèse rend compte, en particulier, de toutes les ressemblances qu’on 
découvre entre les Synoptiques. 


Le quatrième évangile, sur lequel le P. Gächter a déjà publié des études 
remarquées, n'est pas une ceuvre d'un seul jet. La péricope de la femme 
adultère ne lui appartient pas, et il a recu, du vivant de l'auteur et avec 


son approbation, des additions assez notables, dont le caractère secondaire 


est facile à découvrir: tels sont les vv. 6 à 9, 13 et 15 du chapitre 1, les 
chapitres 15, 16 et 21; de plus le chapitre 6 a été transposé. L’auteur est 


Jean, l’Apôtre. Il disait son Éévangile en araméen. Un disciple l'a traduit 
et écrit en grec vers 90, et y inséra après coup les fragments de la 


cathéchèse de son maître, signalés plus haut comme secondaires. Les 


faits, réels sans doute, sont racontés, non pour eux-mêmes, mais comme _ 
symboles dela doctrine. Les discours sont des méditations sur le caractère 


et la nature du Christ. Si les idées sont celles de Jésus, la forme appar- 
tient à l'évangéliste. Tout cela est très bien saisi et nettement exposé. 
Les autres livres du N. T. sont un peu sacrifiës: l'auteur ne leur 
consacre que 72 pages, contre 150 aux évangiles. C'est le principal grief 
que l'on peut faire à cette introduction pleine d'idees et de faits et émaillée 
de vues originales et suggestives. Pavol 
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A. WIKENHAUSER, Die Apostelgeschichte. Regensburger Neues Testá- 


ment, Bd. V, Regensburg, Pustet, 1938. 22x14 cm., 196 p. et 
une carte. Prix : 4 Mk. 


Ce nouveau commentaire, moins développé, mais non moins solide, que 

la Bible de Bonn, veut mettre à la portée de tout chrétien cultivé, les 
„conclusions de l’exégése scientifique catholique. Le premier volume, consacré 
aux Actes des Apôtres, réalise parfaitement ce programme. Son auteur 
y a condensé, en moins de deux cents pages, les résultats de sa savante 
étude, Die Apostelgeschichte und ihr Geschichtswert (Münster, 1921), qui 
fait toujours autorité. M. Wikenhauser a sacrifié ici tout l’appareil 
scientifique et toutes les discussions techniques, qui rebuteraient le lecteur 
moyen, pour s'en tenir à lessentiel. Mais son commentaire, précis et 
lumineux, est aussi substantiel que concis. Il identifie le miracle de la 
Pentecôte à la glossalalie, ce qui peut être contesté; mais a raison 
d'entendre la « fraction du pain » d'un repas religieux plutôt que de 
Peucharistie. L’'explication d’Act. 15 (cfr. Gal. 2) ne cache pas les difficultés 
et les résout d'une fagon satisfaisante. L’introduction aux Act. est traitée 
avec soin, quoique brièvement. Sur la date de composition, M. Wikenhauser 
ne se prononce pas sans hésitation: celle de l'an 63 lui paraît possible, 
mais sujette à de sérieuses objections. On ne peut guère lui donner tort. 

Pval: 


H. BODDEKE, Jeruzalem-Antiochië. Bijbelsche Monographieën, Roer- 
mond-Maaseik, Romen en Zonen, 1938. 24x16 cm.‚,‚ 229 bl. 
Prijs : 45 fr. 


Het ontstaan en het aangroeien der Kerk van af den dood van Christus tot 
aan de apostelvergadering te Jerusalem (Act. 1-15) worden in dit boek 
levendig beschreven. Bizonder wil schrijver aantoonen hoe de christelijke 
Kerk zich geleidelijk van het Jodendom vrij maakte en zich snel uitbreidde. 
Deze ontwikkeling beweegt zich tusschen twee polen: Jeruzalem, de stad 
der verlossing, en Antiochië in Syrië, de hoofdstad der bekeerlingen uit 
het heidendom : dit rechtvaardigt den titel van het boek. 
Het wil geen wetenschappelijk werk zijn en daarom laat het van kant de 
bespreking der talrijke vraagstukken die de moderne kritiek nopens de 
Handelingen der Apostelen heeft gesteld, om zich te beperken tot een een- 
voudig, maar boeiend, verhaal der feiten. Het is een leerrijke, weldoende 


en stichtende lezing. Paver l. 


\ 


J, KEULERS, De Boeken van het Nieuw Testament, Afdeelingen 11 
en 12, Roermond-Maaseik, Romen en Zonen, 1938. 22x17 cm, 


392 bl. Prijs : 90 fr. 


Dr Keulers legt een buitengewone werkkracht aan den dag. Reeds 
geeft hij ons een flink commentaar over de brieven van Paulus (Il en II 
Thess; Gal., 1 Cor.) met een wel geteekend portret van den Apostel. Zijn 
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belezenheid is uitgebreid; zijn kritisch oordeel, gezond en voorzichtig; 
zijn uiteenzetting, klaar en boeiend. Dr Keulers neemt aan dat Paulus 
den invloed onderging van zijn rabbijnsche opvoeding en van het 
heidensch hellenistisch milieu waarin hij leefde, maar toont aan dat de 
Apostel, in zijn leer, onafhankelijk is van de grieksche godsdienstige 
begrippen, die hij echter kent en waaraan hij sommige uitdrukkingen 
ontleent, om de christelijke waarheden aan de mentaliteit van zijn 
heidensche lezers aan te passen. 

1 Thess. dateert van ’t jaar 51; // Thess., is enkele maanden later ontstaan. 
1 Thess. 4,15 vlg. wordt voorzichtig uitgelegd : Paulus sluit de mogelijk- 
heid niet uit dat hij nog Christus’ komst zal beleven, maar rekent zich 
zelve en de geloovigen « niet onvoorwaardelijk » tot degenen die vóór 
de parousie niet zullen sterven. De echtheid van l/ Thess. wordt gehandaafd, 
al wil Dr Keulers de moeilijkheden tegen de authenticiteit niet verber- 
gen. Hij bespreekt scherpzinnig de verscheidene meeningen nopens den 
Antichrist, dien hij aanziet als «een universeele figuur, die zijn invloed 
over heel de wereld uitstrekt» (bl. 104). 

De brief aan de Galaters werd gericht aan de inwoners van het Noordelijk 
deel der provincia Galatica, uit Ephese rond de jaren 54-57. 1 Cor. heeit 
Paulus geschreven uit Ephese in ’tjaar 55. Terecht neemt schrijver aan 
dat er vier partijen te Corinthe ontstonden, waaronder de «Christus? partij» 
bizonder door Paulus in zijn brief bestreden werd. Misschien wil hij 
1 Cor. 10, 16 te veel doen bewijzen. In andere betwiste vraagstukken, 
zooals dit van het verband van de agapè met de Eucharistie (Il Cor. 1, 
17 vig), drukt Dr Keulers zijn meening bescheiden maar duidelijk uit en 
staaft ze door ernstige bewijzen. P. v. I. 


J. HOLZNER, Paulus. Uit het Duitsch vertaald door G. VAN ANT- 
WERPEN, Voorhout, Foreholte, 1938. 24 x 15 cm., 635 bl. Prijs: 80 fr. 


In het voorwoord wordt dit boek door Dr Greitemann genoemd « het 
model van een modern katholiek Pauluswerk ». (bl. 6). Inderdaad is deze 
levensbeschrijving van den Apostel even aantrekkelijk als zakelijk. Al 
berust ze op een ernstige studie, toch wil zij niet een studieboek zijn, 
maar enkel een levendige voorstelling geven van den persoon en het 
werk van Paulus. Meer hoeft er niet over gezegd, na de bespreking van 
het origineel werk (Coll. Gand. 1937, bl. 332 vlg.) 

_De Nederlandsche vertaling is getrouw en sierlijk; de uitgave, prachtig. 
Zij overtreft de Duitsche door het toevoegen van enkele foto’s der nieuwste 
opgravingen in Athene en Corinthe en door de fijnheid der illustratie in 
’t algemeen. Pavesi 


O; Kuss, Was ist Christentum? Die Grundgedanken des Neuen 
Testaments, Pustet, Regensburg, 1938. 19x12 cm., 92 p. Prix: 
1,50 Mk. 


Ce petit livre oppose les doctrines fondamentales du N. T. aux erreurs 


du temps présent. Il est destiné àÀ éclairer le choix des âmes qui se 0 
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trouvent devant le dilemme tragique: le Christ ou la race, et met en 
vive lumière la valeur permanente de la révélation chrétienne contenue 
dans les livres du N. T. En quelques pages, il condense les idées princíi- 


pales de la Theologie des Neuen Testaments, que l'auteur a publiée 
antérieurement (cfr. Coll. Gand., 1939, p. 50). Bs /v.elt 


CH. POLLOI, L'Apocalypse. Commentaire intime, Paris-Tournai, 
Desclée, 1938. 16x10 cm. 282 p. Prix : 4 fr. 


Avec ce commentaire intime de l’Apocalypse se termine la sêrie de 
mêéditations sur le N. T., publiées par un groupe de prêtres et de religieux. 
Pour leur solidité, leur piété et leur onction, ces petits livres méritent 
d'être lus et médités. Piva 


THEOLOGIA DOGMATICA 


DR GEORG FEUERER, Unsere Kirche im Kommen. Begegnung von 
Jetztzeit und Endzeit, Freiburg im Breisgau, Herder, 1937. 
23x15 cm.‚, VIII-228 bl.; 3,60 Mk., geb. 4,80 Mk. 


Sedert enkele jaren staat de Kerk in het brandpunt van de belangstelling 
der geloovigen en der theologen. Haar waarde wordt levendig aange- 
voeld, haar intiem wezen ijverig ingestudeerd. Van allerlei standpunten 
uit worden vele — ten deele ook nieuwe — problemen gesteld. De visie op de 
Kerk wordt tevens breeder, rijker en dieper; de ecclesiologie ondergaat 
een hernieuwing. 

Dit boek van Dr G. Feuerer ís niet ongeschikt om een kijk te geven op 
de huidige problematiek. Het bevat zes en twintig hoofdstukken, die worden 
verdeeld over zes secties, waarvan wij hier de titels laten volgen: 
Ll. Weg zur Kirche; 2. Die christliche Kirche in ihrem Ursprung; 3. Die 
sakramentale Gestalt der Kirche ; 4. Das geschichtliche Geheimnis der Kirche ; 
5. Das Gehieimnis der Gemeinschaft; 6. Die Grundgestalt der Kirche. 

De beschouwingen van Dr G. Feuerer zijn immer interessant en niet 
zelden tamelijk oorspronkelijk ; het exposé kon echter op vele plaatsen 
meer systematisch en duidelijker zijn. Overal wordt gewezen op de 
nauwe betrekking der Kerk met Christus. Ook op de eschatologische 
zijde der Kerk wordt nadruk gelegd: « Die Kirche ist die gegenwärtige 
Gestalt der Heilsereignisse in Christus. Diese « Jetztzeit » steht aber im- 
mer in Spannung und Beziehung zur Endzeit.… Der Schwerpunkt der 
Kirche liegt im Werden, liegt in der Zukunft; ihre Zukunítgestalt ist 
ihre Wesensgestalt ». Dit kort citaat kan dienen ter verklaring van den 
ietwat enigtnatischen titel dezer eigenaardige theologische meditaties over 
de Kerk. W. G. 


PIERRE BATIFFOL, Cathedra Petri. Études d'histoire ancienne de 
'Église (Unam Sanctam, 4), Paris, Les éditions du Cerf‚ 1938, 
23x14 cm, VIII-336 p.; 40 fr. frangais, 


— 140 — 


Pour tous ceux qui ont eu l'occasion d'apprécier les travaux de Pémí-_ 
nent historien de l'Église que fut Mgr P. Batiffol (# 1929), la publication 
de cet important recueil causera une surprise des plus agréables. 
Le volume contient, en quantités sensiblement égales, des études inédites 
et des articles dispersés en des revues d'accès parfois difficile, articles 
d'ailleurs retouchés et complétés par l'auteur. La plupart des textes 
avaient été réunis dans une chemise cartonnée portant le titre Etudes 
d'histoire ancienne de l'Eglise. Ce titre est précédé maintenant des mots _ 
Cathedra Petri qui indiquent très heureusement le thème fondamental 
du livre. 

L’introduction donne une esquisse rapide mais suggestive des origines 
du catholicisme. La première partie traite de la Potestas papale, de ses 
fondements et de ses trois zones, en particulier de l’Orient. Les rapports 
entre le Siège de Rome et Orient sont examinés plus amplement dans 
la troisième partie. La deuxième est consacrée tout entière à retracer 
l'histoire, très éclairante, de quelques titres de la primauté: Principatus ; 
Petrus initium episcopatus; Prima cathedra episcopatus; Natale Petri de 
Cathedra ; Ecclesia principalis; Sedes apostolica; Princeps Apostolorum. 
La conclusion célèbre le mystère de l’Église. 

Cette brève analyse montre suffisamment que ce recueil constitue un véri- 
table complément du grand travail de Mgr Batiffol sur Le Catholicisme 
des origines à S. Léon, et que son étude s’impose tant aux théologiens 
qu'aux historiens des origines chrétiennes. W. G. 


DR ARNOLD RADEMACHER, Der religiöse Sinn unserer Zeit und der 
ökumenische Gedanke, Bonn, P. Hanstein, 1939. 22,5 x15 cm., 41bl.; 
1,20 Mk. 


Dit werkje, zoo edel en voornaam, is gegroeid uit voordrachten gehou- 
den voor een gemengd auditorium van Katholieken en Protestanten. 
A. Rademacher toont aan dat alle zijn en alle gebeuren een zin 
heeft, en wijst op de bijzondere religieuze beteekenis van onzen tijd. 
De huidige toestand der christenheid schijnt hem gekenmerkt door drie 
trekken : 1. Het uiterlijke aanzien der Kerk is merkelijk gedaald; 2. 
De werkzaamheid der Kerk naar buiten is besnoeid en, met betrekking tot 
ruime gebieden van het sociale leven, stilgelegd ; 3. De leiding die uit- 
ging van de Kerk is zichtbaar verzwakt. Door de hedendaagsche gebeur- 
tenissen geeft God ons lessen en stelt vorderingen: « 1. Die Bewusstma- 
chung des heldischen Charakters der christlichen Glaubens;2. Die Ver- 
selbständigung der christlichen Persönlichkeit; 3. Die Läuterung des 
religiös-kirchlichen Lebens; 4. Der Zusammenschluss der Jesusjünger». 
Dit laatste punt wordt breedvoeriger ontwikkeld in het tweede deel 
van het boek. De schrijver komt hier terug op de voornaamste gedachten 
die hij in zijn studie Die Wiedervereinigung der christlichen Kirchen 
(Bonn, 1937 ; cf. Coll. Gand., 1937, t. XXIV, bl. 243-244) heeft uiteengezet. ij 
« Die Wiedervereinigung selbst ist Gottes Sache und ein Werk seiner 
Gnade, aber die Bereitschaît für sie ist unsere Angelegenheit… Nur 
durch die Jüngerschaft Jesu, durch wahre Christlichkeit, durch das Leben — 
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_ tind den Glauben aus dem Geist des Evangeliums können wir, die Katho- 
_liken, die Protestanten, die Orthodoxen und alle, die sich aufrichtig zu 
Jesus bekennen, so vielan unsliegt, jenen gesegneten Tag heraufführen. » 
De zoo sympathieke professor der Universiteit van Bonn is op 2 Mei 1939 
overleden. Dit werkje is als zijn geestelijk testament. Aan alle priesters 
„zeggen wij oprecht: « Haec meditare! In his esto ! » W. G. 


„ JULIUS TYCIAK, Erlöste Schöpfung, Regensburg, Fr. Pustet, 1938, 
_20x12 cm, 148 bl; 2,50 Mk., geb. 3,20 Mk. 


Een degelijk vulgarisatiewerkje, met religieuze geestdrift en in dichter- 
lijke taal geschreven, dat fundamenteele waarheden op een niet alledaag- 
“ sche manier voorhoudt. J. Tyciak heeft gepoogd « de weerkaatsing van 
_ het goddelijk licht in deschepping » op tesporen, en uitschriftuur, dogma, 
_ liturgie en patristiek « de idee van God over de wereld » na te gaan. 
„Hij wil aantoonen dat het diepste wezen van het schepsel zich slechts 
aan den geloovige openbaart. De schrijver bekent veel geleerd te hebben 
bij M. J. Scheeben « die het symbolisch karakter van den Kosmos heeft 
ingezien en vooral de kosmische beteekenis der Verlossing heeft in 
’t licht gesteld. » Terecht wijst J. Tyciak op de opportuniteit zulker ge- 
dachten : « In einer Zeit, die den irrationalen Kräften und kosmischen 
Bedingtheiten so viel Wert beimisst, ist es wohl eine dringende Aufgabe 
der katholischen Theologie, die Tiefen und Schönheiten einer christlichen 
_ Weltauffassung ins Licht zu stellen.» Wie de Gottesgeheimnisse der Gnade 
(cf. Coll. Gand., 1936, t. XXIII, bl. 173-174) met genoegen overwogen heeft, 
de zal ook dit boek van J. Tyciak met voldoening doorlezen. 

: W. G. 


PAUL GALTIER, S. J., Le Sacré-Coeur. Textes Pontificaux traduits 
et commentés (Cathedra Petri), Paris, Desclée, De Brouwer, s. d. 
20x13 cm, XIV-226 p.; 21 fr. belges. 


Ce recueil rendra de précieux services, non seulement aux étudiants en 
_théologie, mais aussi aux prédicateurs et aux âmes en quête de lectures 
_spirituelles. Il contient le texte latin, la traduction frangaise et un com- 
_ mentaire des documents pontificaux relatifs au culte du Sacré-Coeur 
7 (Encycliques Annum Sacrum de Léon XIII, Miserentissirmus de Pie XI, etc), 
„un exposé succinct mais substantiel de « la théologie du Sacré-Coeur » 
et divers appendices (actes de consécration, de réparation, etc.). Comme 
__théologien et historien du dogme, le P. Galtier a fait ses preuves. C'est 
dire que son nom constitue à lui seul une excellente recommandation 
de ce volume. W. G. 


IL. KEUPPENS, Soc. Miss. Africae, Mariologiae compendium. Deipara— 
Mediatrix — Florilegium Mariale, Heverlee- Leuven, Scholastilkaat der 
Witte Paters, [1938]. 25x17 cm., 242 p.; 16 fr. 


Hoc opus — quod incipit «monitis pro venditione» — ab auctore divi- 
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ditur in «tria voluminar, quorum duo priora, Deipara et Mediatrix, efformant 


«partem speculativam», tertium vero, Florilegium mariale (continensexcerpta 
e documentis Magisterii ecclesiastici ete scriptis Patrum ac theologorum), 
constituit ‚« partem positivam». Ut «variis objectionibus via intercluda- 
tur», auctor in introductione finem ac indolem sui tractatus indicat: 
«Primarius scopus fuit solidam scientiam ac ardentem amorem erga 
optimam sanctitatis ac apostolatus nostri Colaboratricem, in sacerdotum 
mentibus ac cordibus indelebiliter inserere… Quapropter maxime cordi 
habuimus doctrinam speculativam, solidis argumentis fultam, uberius 
evolvere, illam nempe doctrinam qualiter ab hodierno vivo Magisterio 
authentico ac a theologis proponitur atque defenditur… Vix proinde 
opus est dicere nos hic nec meros apologetas nec exegetas agere sed solos 


catholicos theologos, qui ab ore Ecclesiae pendent reputantque simplicem 


veritatis propositionem, duce supremo Magisterio, optimam esse methodum 


scientiae pietatisque progressus». Aperte fateri liceat hunc procedendi modum. 


nobis haud placere. Auctor nimis parvipendere videtur theologiam positivam, 
ac minis extollere atque evolvere partem speculativam. Sat fuse examinat 
quasdam quaestiones quae sunt minoris momenti vel quibus vix quid certum 
responderi potest (ex. gr. de scientia Mariae), dum raptim tractat vel fere 
negligit quasdam fundamentales (ex. gr. de virginitate Mariae, de evolutione 
doctrinae lmmaculatae Conceptionis). Singulae theses P. Keuppens hicsnon 
sunt indicandae. Notemus tantum auctorem controversiam de cooperatione 
immediata Mariae ad redemptionem objectivam bene exponere, et affirma- 


tivam sententiam reputare probabiliorem. Inter dotes non spernendas hujus_ 


tractatus, dilucidam exponendi modum et notulas bibliographicas praeprimis 
ducimus recensendas. W. G. 


DR CARL FECKES, Het mysterie van het goddelijk moederschap. 
Maria's beeld ontworpen uit de leer der Kerk. Uit het Duitsch 
vertaald door PASCH. J. VAN KAATHOVEN, O. Praem, Averbode, Goede 
Pers, [1939]. 20x15 cm. 176 bl.; 20 fr., geb. 27,50 fr. 


Het degelijk vulgarisatiewerkje van Dr. C. Feckes hebben wij reeds 


besproken. Ter aanbeveling der Nederlandsche vertaling kan het derhalve 
volstaan naar onze recensie te verwijzen (Coll. Gand, 1938, t. XXV, 
bl. 55-56). W. G. 


Maria’s heiligheid. IL. Genadevolheid, Verslagboek der achtste Mariale 
dagen gehouden in de Norbertijner Abdij van O. L. Vrouw te 
Tongerloo van 29 tot 31 Augustus 1938, Tongerloo, S. Norbertus- 


boekhandel, Norbertijner Abdij, 1938. 25x16 cm.‚, 143 bl.; 18 fr; 
geb. 25 fr. 


Op de « achtste Mariale dagen » (1938) gaf de voorzitter, professor _ 


J. Bittremieux, naar gewoonte, een Algemeen overzicht der Mariologie en 
Mariale gebeurtenissen in ’tlaatste jaar (1937-1938). Daarna ging het over 
het eigenlijke thema: Maria’s genadevolheid. P. Al; Janssens las eenige 
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_ wel doordachte en synthetische bladzijden positieve theologie: Maria’s 


heiligheid in de Schriftuur en in de Oudste Overlevering. De vier volgende 


sprekers behandelden het onderwerp op speculatieve manier: P. P. van 
der Pluijm, Maria’s genadevolheid bij haar aanvang ; P. Gabriël a S. Maria- 
Magdalena, Maria’s genadevolheid in haar groei en voleinding; P. L. 
Reypens, María’s genadevolhetd in haar bewuste positieve uitwerkselen; 
P. P. Ploumen, De genadevolheid naar haar negatieve zijde. Kan. K. Dubois 


stelde zich op het standpunt van het geestelijk leven en beschreef Maria, 


Toonbeeld van ons genadeleven. u 

Niet alle bijdragen zijn even waardevol. P. Gabriël onderzocht, o. m., 
of « Maria ook binst haren slaap verdiende»,en derhalve of ze de daartoe 
vereischte « scíentia per se intusa » bezat. In gemoede vragen wij aan 
den schrijver of dergelijke kwesties wel behooren tot de problematiek 
eener gezonde en ernstige Mariologie. Dezelfde opmerking maakten 
wij reeds in de recensie van het Verslagboek der zevende Mariale 
dagen (Coll. Gand., 1938, t. XXV, bl. 199). Dat tegen dergelijke Konklusions- 
theologie een sterke reactie komt, is niet alleen wel te begrijpen, maar 
zelfs voistrekt noodig, zooniet loopt de theologie gevaar, bij vele ver- 
standige menschen, — en helaas! niet gansch ten onrechte, — in discrediet 
te vallen. W. G. 


HANS EDUARD HENGSTENBERG, Tod und Vollendung, Regensburg, 
Er. Pustet, 1938. 2012 cm. 216 blus 4,20 ‚Mk, geb. 5,20 :Mk. 


Deze wijsgeerige overwegingen sluiten nauw aan bij deze welke vóór 
enkele maanden onder den titel Einsamkeit und Tod (Regensburg, 1938 ; 
cf. Coll. Gand., 1938, t. XXV, bl. 126) door den oorspronkelijken denker H.E. 
Hengstenberg werden uitgegeven. Beide werken onderzoeken hetzelfde 


-hoofdprobleem : « wie das Ewige Gestalt gewinne unter uns in der Zeit ». 


In het eerste werd gepoogd « das Sterben alseinen wahren « Akt» unse- 
res Geistes zu verstehen ». Nu luidt het opzet : « die Grundzüge einer 
Metaphysik der Materie und des Leibes, um die Anteilnahme des Leibes, 
an der « Vollendung im Tode », die im Geiste während der Zurück- 
wendung an seinen Schöpfer geschieht, verstehen zu können ». Alle 
beschouwingen zijn niet even stevig gegrond, noch bevallen even sterk. 
Toch verdient de lezing van het boek de gevergde inspanning. Menige 
bladzijde verschaît oprecht intellectueel genot, spoort aan tot nadenken 
en bevat levenswijsheid. Ten slotte is deze « Philosophie vom Tode» eene 
« Philosophie der Existenz ». W. G. 


Acta Pont. Academiae Romanae S. Thomae Ag. et Religionis catho- 
licae annis 1936-1937. (Nova series, Vol. IV), Taurini-Romae, 
Marietti, 1938. 23x17 cm, 184 p.; 10 lib. ital. 

Hoc volumen continet novem articulos, quorum quidam de quaestioni- 
bus philosophicis, alii vero de problematibus theologicis agunt. Ad com- 


mendationem titulos ac nomina auctorum referre sufficiet: B. M. Xiberta, 
Natura et suppositum in tractatu de Verbi Incarnato (Quanam ratione 


en Te ent 

quaestio de constitutivo suppositi inseratur in tractatum); J. Di Somma, 
Doctrina S. Thomae de veritate et judicio contra idealismum modernum; 
J. Gredt, De entitate viali qua conceptus ex cognitione sensitiva oriuntur 
et ad hanc cognitionem reflectuntur; M. Grabmann, De fontibus historicis 
logicam S. Thomae de Aquino illustrantibus; V. Gonella, Qua ratione 
normarum ethicarum ordo ad religionem pertineat; M. Cordovani, 11 
carattere della filosofia tomistica secondo il professore Saitta, B. M. Xiberta, 
S. Thomae doctrina de unico esse in Christo; H. Bonamartini, De quarta 
via S. Thomae ad existentiam Dei demonstrandam (de ipsa constitutione 
argumenti, necnon de origine ac natura conceptuum ac principiorum 
ejus); A. Rozwadowski, De argumento ontologico secundum doctrinam 
thomisticam (de forma leibniziana deque forma anselmiana argumenti) ; 


P. Naddeo, La neo-scolastica italiana di fronte alla filosofia moderna. 
W. G. 


DR ADOLF KOLPING, Anselms Proslogion-Beweis der Existenz Gottes 
im Zusammenhang seines spekulativen Programms Fides quaerens, 
intellectum (Grenzfragen zwischen Theologie und Philosophie, 
VIII), Bonn, P. Hanstein, 1939. 23 x15 cm., X11-156 bl.; 5,50 Mk. 


Over het zoogezegde «argumentum ontologicum» van S. Anselmus is 
veel nagedacht en geschreven. Vroeger werd vooral geredetwist over zijn 
waarde of bewijskracht, meer bepaaldelijk over de wettigheid van den 
overgang van de logische tot de ontologische orde, van het begrip «ens — 
quo majus cogitari nequit» tot het werkelijk bestaan van God. Gedurende 4 
de laatste jaren was de controverse weerom zeer levendig, maar nu gaat à 
het op de eerste plaats over de juiste interpretatie van Anselmus’ redenee- — 
ring, en vaak ook, ín verband hiermede, over de beteekenis van zijn — 
programma: Fides quaerens intellectum. Vooral de monographie van à 
K. Barth, Fides quaerens intellectum. Anselms Beweis der Existenz Gottes 
(München, 1931) maakte ophef. Onlangs nog wezen wij (Coll. Gand., 1938, 
t. XXV, bl. 273) op een interessante studie van G. Söhngen, Die Einheit E 
der Theologie in Anselms Proslogion (Braunsberg, 1938). Dr. A. Kolping K 
heeft het geding opnieuw volledig en grondig onderzocht. Zijn boek — 
bevat, onder meer, een systematischen en uitvoerigen commentaar op de 4 
kapittels II-IV van het Proslogion, op het tegenschrift van Gaunilo en _ 4 
op het wederantwoord van Anselmus. De louter theologische interpretatie É 
van Anselmus’ program, — interpretatie die in de laatste jaren niet zelden _ 
werd voorgestaan (o.a. door K. Barth), — wordt afgewezen. Dat Anselmus 
uit het Godsbegrip Gods werkelijk bestaan meent te mogen afleiden, ” 
verklaart de schrijver hierdoor dat Anselmus «die Reserven nicht kennt 
oder nicht anerkennt, die der Kritische Realismus der Hochscholastik 
gegenüber rein intelligiblen Gehalten unseres erkennenden Geistes macht». _ 
De dissertatie van Dr A. Kolping lijkt ons een ernstig pleidooi ten gunste _ 
der traditioneele verklaring van Anselmus’ opvatting. F 


W.G. 


it 
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5 en 
Theologische Summa van den H. Thomas van Aquino. V. Over het 
heelalbestuur (P, 1, Q. 103-119), Antwerpen, Geloofsverdediging, 


Ploegstraat, 23, 1939. 25x16 cm, X[1-368 bl.; 35 fr, 


Deze uitgave en Nederlandsche vertaling der Summa theologica van 
S. Thomas is door onze lezers voldoende gekend, Herhaaldelijk werden 
deelen ervan aangekondigd; er werd ook gewezen op de algemeene op- 
vatting van het werk. (Coll. Gand., 1933, t. XX, bl. 231). Het jongste deel 
bevat Thomas’ verhandeling over het bestuur van het heelal door God, 
en over de tusschenkomst der schepselen (engelen, duivelen, lichamen, 
menschen). Hoewel menige opvatting van den Engelachtigen leeraar 
over dit thema verouderd is, en slechts nog van historisch standpunt uit 
belangstelling verdient, zal het boek toch dienst bewijzen bij de studie 
van het traktaat De Deo Creatore. W.G. 


EUG. WALTER, Das Siegel des lebendigen Gottes. Die Firmung als 
Sakrament der Geistmitteilung und ihre Bedeutung für das Leben 
des Christen. 18x11 cm, X-94 bl. Pr. geb. 1,60 Mk, 


Ip., Das Siegel der Versöhnung. Die ÜÚberwindung von Schuld und 
Sünde des Christen im Sakrament der Busse, 18 11 cm, VIII-118 bl, 
Pr. geb. 2 Mk. (Voor ’t buitenland 25 o/o korting). Freiburg im 
Breisgau, Herder, 1938. 


Het eerste werkje handelt, zooals de ondertitel aanduidt, over het 
Vormsel, het sacrament dat den H, Geest aan de gedoopten meedeelt. 
Vooreerst gaat de schrijver na welken rol de H. Geest vervult in het leven 
en werk van Christus. Vervolgens toont hij aan dat het Vormsel ons 
vervult met Christus’ Geest, zozdat we in staat gesteld en geroepen 
worden om met Christus-Koning te heerschen, met Christus-Priester te _ 
offeren en te boeten, met Chríistus-Profeet de evangelische waarheid voor 
te staan. We krijgen meteen eenige belangrijke beschouwingen over het 
zoogenaamde algemeene priesterschap der christenen, over de symbolische 


__ beteekenis van het vormingsritueel, over de gaven en vruchten van den 


H, Geest. Ten slotte worden nog enkele middelen aangeduid om de juiste 
opvatting van het Vormsel bij de christenen levendig te houden, en zijn 
genade voor het leven vruchtbaar te maken. 

Het tweede ‘boekje is gewijd aan de Biecht, juister gezegd aan het 
sacrament der christelijke boetvaardigheid, De auteur zet zijn verhande- 
ling in meter opte wijzen dat zedelijke schulden zonde geen ficties, geen 
dwaalbegrippen maar een droeve werkelijkheid zijn, die het menschdom 
ten allen tijde heeft gedrukt en het willens nillens blijft belasten. Hij 


verklaart den diepen zin van schuld en schuldbewustzijn, en scherpt 


den blik van den christen voor de afschuwelijke boosheid der zonde. 
Vervolgens handelt hij over de « miskende boetvaardigheid »: over het 
wonder zielsgebeuren dat we berouw noemen, over de bekentenis der 
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zonden en de boetegezindheid. Hij toont aan dat dit alles zijn voleinding 
vindt in het sacrament der christelijke boetvaardigheid, waarin de 
zondaar deelachtig wordt aan de verlossende en verzoenende genade 
van Christus en Gods barmhartige liefde ondervinden mag. 

« Die Sakramente sind nur « in Christus » zu verstehen — von der 
Person und dem Werke Christi her ». Dit inzicht heeft den auteur een 
reeks beschouwingen ingegeven die ons niet alleen de sacramenten, maar 
ook Christus, zijn Kerk, ons christen-zijn beter leeren kennen en waar- 
deeren. De kleine werkjes van Eug. Walter getuigen van ernstige studie 
en diepe religieuze bezinning. Zij vormen een werkelijke aanwinst voor 
de sacramenteele theologie. Aan de priesters die zich de noodige moeite 
willen geven om hun kennissen aan te vullen en te verdiepen bevelen 


we deze boekjes — evenals de voorgaande over het Doopsel en het 
H. Oliesel (cfr. Coll. Gandav. 1937, bl. 159; 1938, bl. 204) — graag en zonder 
voorbehoud aan. OIS: 


THEOLOGIA MORALIS 


ANDREAS GENNARO, S. S., De periodica continentia matrimoniali. 
Notulae scientificae, morales, pastorales, quibusdam additis de abusi- 
bus matrimonialibus notionibus. Augustae Taurinorum, R. Berruti 
& GC. (via S. Dalmazzo, 24), 1938. 22x14 cm., 6,50 1. 


Abusus de quibus quaedam adduntur, sunt sterilizatio, abortus et 
praesertim onanismus conjugalis. Revera vix possibile est agere omni- 
modo de continentia periodica quin simul aliquid dicatur de neo-malthu- 
sianismo; ideo etiam in fine adjiciuntur potissimae Sedis Apostolicae 
(circa onanismum et quaestiones concomitantes) responsiones atque 
declarationes. Praecipua autem libri pars impertitur inquisitioni historicae, 
scientificae et morali methodi qua conjuges prolem devitare intendunt 
limitando usum matrimonialem tempori ageneseos. Prudenter et circum- 
specte examinatur, recurrendo ad diversa testimonia peritorum, quaenam 
fides sit adhibenda huic methodo; non desunt, praesertim hodie, qui 
ipsa theoriae fundamenta evertere iconantur, opponendo factis ab Ogino 
et Knaus alligatis alia facta a se diligentissime investigata, ex quibus 
ad conclusiones contrarias deveniunt. Disquisitio de moralitate continentiae 
periodicae exponit sententiam benigniorem et sententiam rigidiorem; 
auctor ipse potius ad illam accedit. Ultima operis pars est pastoralis et 
spectat ad sacerdotalis ministerii praxim ; agit de ägendi ratione 
confessarii. 

Quod opus est optimum et valde commendandum. Eminet sensu 
practico et moderatione, et, omissis supervacuis, rem tractat plene, clare 
et methodice. Liceat tamen quaedam proponere auctoris benevolae 
attentioni. Nonne optandum esset ut citationes frequentes in lingua 
italica, gallica, imo et anglica, quae contextum disrumpunt, remittantur 
in notulis ad calcem paginae? In p. 97, ubi de “moralitate cooperationis 
in casu onanismi alterius partis, non omnes discutiuntur defraudandi 
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modi (cp. p. 41). Regulae practicae de agendi ratione confessarii (p. 105-6) 
quoad continentiae periodicae usum in matrimonio, videntur esse 
inspiratae a sententia severiori potius quam a sententia benigniori cui 
‚ tamen theoretice adhaeret auctor. Estne simpliciter verum, conjugibus 
licere prolem nolle (p. 65-74) ? Nonne requiritur- ut conjuges sese moveant, 
utique modo rationabili, etiam in finem primarium ob quem matrimo- 
nium est institutum? Et si ita est, estne tam absurdum ut quis ponat 
gquaestionem (p, 75-85) de gravitate peccati conjugum illorum qui per 
totam suam conjugalem vitam sine cohonestante ratione, prolem nollent ? 
Tandem, ut nobis videtur, desideratur argumentatio qua probetur, sub 
respectu moralitatis existere essentialem differentiam inter neo-malthu- 
sianismum et methodum continentiae periodicae. FBe 


JOSEPH Rossi, Decretum « Lex Sacri Coelibatus », die 18 aprilis 
1936 a Sacra Poenitentiaria datum, brevissime explanatur. Torino, 
R. Berrutti & C. (via S. Dalmazzo, 24), 1938. 22x15 cm, 86 p., 
3,501. 


Per decretum Lex Sacri Coelibatus, absolutio ab excommunicatione 
(ob attentatum etiam civile tantum matrimonium) sacerdotum actu cum 
muliere caste conviventium eorumque admissio ad participationem sacra- 
mentorum more laïcorum, Sacrae Poenitentiariae Apostolicae exclusive 
reservantur. Antequam decretum explicet, Auctor agit prius de ipsa 
censura contra sacrilege matrimonium attentantes, et de censurarum 
absolutione in genere. Expositio maxima fulget claritate. 

EB. 


MARGUERITE CSABA, La vie en fleur. Deuxième partie. Ce qu'une 
jeune fille du XXe siècle doit savoir. Adaptation francaise par Marie 
Francceur. Avant-propos de Mgr Tihamer Toth. Tournai, Caster- 
man, 1939. 19x12 cm, 269 p., 16,50 fr. 


Ce livreest la suite du volume «Ce qu’uneadolescente du XX° siècle doit 
savoir». Il expose d'une facon vivante et naturelle, les doctrines erronées, 
les tentations dangereuses, les influences néfastes, auxquelles la jeune 
fille moderne est exposée, dans la littérature, les arts, opinion publique. 
Et c'est à faire jaillirla pleine lumière du bon sens et de la doctrine 
chrétienne, que lauteur consacre ses remarquables talents, afin de guider 
Ia jeune fille vers l'idéal supérieur du féminisme chrêtien. CEuvre bien- 
faisante et très recommandable. 3 ESB: 


XIII Geestelijke voordrachten. Richtlijnen uwer bisschoppen. Ant- 
werpen, Geloofsverdediging. 1939. 22x14 cm., 241 bl. 15 fr. 


Het is een uitstekende gedachte, deze nieuwe reeks geestelijke voor- 
drachten te hebben gewijd aan de belangrijkste leerstellingen van het 
vijfde provinciaal concilie van Mechelen. Het zijn dan ook alle actueele 
problemen die uiteengezet worden, voor het practisch leven toegelicht, 


f eeen 


en zoo goed het kan, opgelost. Ziehier de titels van deze verhandelingen : 
natuur en oorsprong van het gezag; het kerkelijk gezag ; verschijningen ; 
christelijke zelfversterving ; de christelijke zedigheid; het christelijk 
huwelijk; de pers; de film; de radio; rassisme en christianisme; notie 
en opdrachten van de katholieke actie; de taak der leeken; heidendom _ 
of christendom. De voordrachtgevers zijn gekozen onder de besten. é 

B.B: al 


A. GOUGNARD, Tractatus de extrema unctione ad usum Seminarii 
Mechliniensis. Editio sexta. Mechlineae, H. Dessain, 1938. 22 x14 cm, 
VIII-96 p. Pr. : 10 fr. 


In hac sexta editione tractatus Mechliensis « de extrema unctione» ad nor- 
mam codicis juris canonici recognitus et simul fere ad duplum adauctus est. 
Derelicta forma catechetica, materia proponitur in quinque capitibus: de 
notione et existentia extremae unctionis, de elementis constitutivis, de 
effectu, de ministro, de subjecto; accedit appendix de visitationeet cura 
spirituali infirmorum. 

Praesens tractatus, sicut et coeteri a cl. auctore recogniti, eminet doti- 
bus quae in manuali scholastico desiderantur : variae quaestiones ordi- 
nate et dilucide exponuntur; argumenta solida eruditione fulciuntur; 
passim adduntur considerationes ad praxim spectantes. Hoc opus inter 
meliora manualia recenseri potest. ORS 


THEOLOGIA PASTORALIS 


| 

ABBÉ RYCKMANS, Le secrétariat paroissial. Esquisse d'une organisation E 
de grande paroisse. Louvain, Édit. de PA. C.J. B., 1937. 24x16 cm, 8 
15 Ap SP rade ORT: ä 


La multiplication des oeuvres rend l’apostolat paroissial de jour en jour 
plus compliqué et plus absorbant. Les multiples organisations d’Action 
Catholique aident sans doute le prêtre à prolonger son influence, mais _— 
elles ne diminuent pas sa besogne, au contraire. Beaucoup de prêtres se 
posent la question: comment se libérer des soucis administratifs et 
réserver le meilleur de son temps à son ministère? Comment opérer la 
jonction entre les différentes ceuvres? Comment avoir la connaissance 
et les contacts nécessaires avec les fidèles et les autres ? M. l’abbé 
Ryckmans, curé de Ste Suzanne à Bruxelles, a tenté de résoudre 
ces problèmes en créant un secrétariat paroissial. Dans ce livre il décrit le 
résultat de quelques années de tâtonnements et d'’essais. L’expérience 
n'est pas terminée. Elle ne doit pas être copiée d'une facon servile. Mais 
elle contient des suggestions de tout genre, d'ordre administratif et d'ordre 
apostolique. Les prêtres, surtout ceuxqui déservent des grandes paroisses, 
seront désireux de les connaître. La généralisation et l'adoption des 
méthodes exposées dans cet ouvrage ne manqueront de décupler lefficacité 

de l’apostolat paroissial. 


br 


a tin 


L’auteur invite’ ses confrères à l’aider, par une critique constructive, à 
parfaire son oeuvre. Espérons que cet ouvrage incitera quelques prêtres 
zélés à faire bénéficier les autres de leur expérience. O0. S. 


CHAN. F. CHARRIÈRE, Ego te absolvo. Réflexions sur le sacrement 
de pénitence à l'usage du clergé. Mulhouse, Salvator, et Casterman, 
„Tournai, 1939. 18,5x12 cm, 138 p. Pr. : 11 fr. belg. 


Le prêtre confesseur ne peut perdre de vue qu’il est un ministre du 
Christ miséricordieux plutôt qu'un distributeur d’absolution. Cependant 


_ Phabitudel'amène facilement, et presqu’à son insu, à une certaine routine, 


non seulement dans l'administration mais aussi dans la réception du 


_ sacrement de pénitence. Les considérations judicieuses exposées dans cet 


_ ouvrage par un professeur de séminaire l'aideront à éviter ce danger. Il 


y trouvera en plus quelques réflexions sur les angoisses du prêtre con- 


_ fesseur etla certitude morale du juge, sur une fausse conception de l'inté, 


grité de la confession, sur la direction spirituelle et la satisfaction salutaire. 
ORS: 


HISTORIA 


A. CHAGNY, Cluny et son Empire, Nouvelle édition entièrement 


refondue, Préface de F. Mercier, Illustrations d’ H. Pochet, Lyon, 
Paris, Vitte, 1938. 19x12 cm., 294 p.; 20 fr. fr. 


Dans cestroiscents pages M. Chagny condense les données historiques 
les plus intéressantes touchant la vie et l'action de la grande abbaye. 11 


_en décrit le cadre, les origines, 1’ «envolée» merveilleuse à travers l'Europe, 


influence religieuse, intellectuelle et artistique, les tristes destinées. 
‚Les conquêtes de l’empire Clunisien dans le monde monastique s’ex- 


_pliquent d’abord par le génie des premiers abbés: Saints Bernon, Odon, 
_ Maieul, Odilon et surtout S. Hugue, le plus grand des « Grands abbés» ; 
ensuite par loriginalité de l'institut clunisien : son observance et 
son organisation; enfin par la protection attentive des Souverains 
‚ Pontifes et la faveur des princes, seigneurs et prélats plagant leurs fonda- 
‘tions religieuses sous l'égide de Cluny. Par son influence religieuse 


£ 


Cluny mit son empreinte sur la chrétienté médiévale de l'Europe occidentale. 
L'art Clunisien trouva sa plus belle expression dans l’abbatiale de Saint- 


Pierre et Paul, après Saint-Pierre de Rome, la plus vaste église de la 
_chrétienté. 


De toute la splendeur clunisienne il ne reste guère qu’un grand 
souvenir. Mais, dit M. Mercier dans la préface, cet excellent ouvrage est 
un guide admirable, qui vous conduira en toute sécurité à travers l'em- 


_pire immense de Cluny, et vousfera revivre des heures de joies historiques 
et artistiques. LE 
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ALFONS ERB, Gelebtes Christentum. Charakterbilder aus dem Deut- 7 


schen Katholizismus des rg. Jahrhunderts, Freiburg im Breisgau, — 
Herder, 1938. 22x16 cm, 286 bl.; 4 Mk., geb. 5,40 Mk, E | 


Het einde der XVIIl® en het begin der XIX° eeuw hebben aan het 
Katholicisme in Duitschland een reeks beteekenisvolle persoonlijkheden 
geschonken. A. Erb geeft ons hier acht levendige karakterschetsen der 
voornaamste onder hen : Johann Michael Sailer, Melchior von Diepen- 
brock, Michael Wittman, Amalie Fürstin von Gallitzin, Bernard Overberg, 
Friedrich Leopold Graf zu Stolberg, Johann Adam Möhler en Clemens 
Brentano. Theologen zullen vooral het hoofdstuk lezen over J. A. Möhler, 
wiens werken in de laatste jaren werden heruitgegeven en vertaald. 

Van het boek gaat bezieling uit: die voorbeelden wekken tot Geleb- 
tes Christentum, dat op onze dagen meer dan ooit onontbeerlijk is. 

W. G. 


PHILOSOPHIA 


F.-X. MAQUART, Elementa philosophiae seu brevis philosophtae specu- 
lativae synthesis ad studium theologiae manuducens, T. III. Meta- 
physica: 1. Metaphysica defensiva seu critica; 2. Metaphysica osten- 
siva: ontologia ; theologia naturalis, Parisiis, A. Blot, 1938. 24 x 16 cm, _ 
346 et 489 p. 8 


Hujus operis, quod nunc integrum prostat, duos priores tomos jam 
nuntiavimus atque indolem generalem indicavimus (cf. Coll. Gand., 1938, 
t. XXV, p. 134-135). Tertii voluminis pars prior continet criticam quam 
auctor « metaphysicam defensivam » nuncupat. Introductio agit de proble- 
matis critici origine, historia et objecto, necnon de methodo sequenda: 
problema criticum fundamentale dicitur versari non circa exsistentiam 
realitatis externae sed circa valorem cognitionis intellectualis. In priore E 
sectione quaerit auctor «an sit ens in intellectu humano per intellectionem» : É 
guare ex ordine agit de exsistentia certitudinis (contra scepticismum), de 
exsistentia causae subjectivae et causae objectivae certitudinis (contra 
empirismum et positivismum; contra subjectivismum kantianum et 
idealismum), de natura cognitionis (dijudicantur sententiae M. Blondel, 
J. Maréchal et H. Bergson), de elementis certitudinis seu de universalibus 
et primis certitudinibus, speciatim de primis principiis). In altera sectione 
inquirit «quomodo sitens in intellectu, seu de intellectionis proprietate quae 
est veritas». Auctor, ut par est, fusius exponit atque dijudicat systemata — 
magnorum philosophorum modernorum et hodiernorum, praesertim galli= 
corum, atque citationes duxit multiplicandas. Á 

Tertii voluminis altera pars complectitur ontologiam ac theodiceam. 
Notemus auctorem propugnare sententiam Bannezianorum de pracdete nn 
minatione physica, eumque aestimare ex experientia mysticorum ad 
probandam Dei existentiam deduci non posse argumentum «philosophicum», E 
sed solum argumentum «apologeticum» et quidem. probabile tantum, 


ade ven 


Einen 
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Quamvis in nonnullis ab auctore dissentiamus, censemus hoc opus 
F.-X. Maquart recensendum esse inter optima manualia hodierna philo- 
sophiae aristotelico-thomisticae. W. G. 


DR P. HOENEN, S. J., Philosophie der anorganische natuur (Philo- 
sophische bibliotheek), Antwerpen-Brussel, N. V. Standaard-boek- 
handel, 1938. 23x17 cm.‚, 460 bl; 48 fr.; geb. 60 fr. 


Dit lijvig boekdeel is een belangrijke aanwinst voor de Philosophische 
bibliotheek en voor de Nederlandsche wijsgeerige literatuur. Dr. P. Hoenen, 
professor aan de Gregoriaansche Universiteit te Rome, behandelde reeds 
… deze stof in een Latijnsch traktaat: Cosmologia (2° uitg., Rome, 1936). Het 
— Nederlandsch boek is echter geen vertaling, maar een nieuwe bewerking 
derzelfde ideeën. De uiteenzetting isjingedeeld in zes hoofdstukken: prin- 
cipes van natuurphilosophie; uitgebreidheid; plaats en ruimte; qualitei- 
ten; beweging en tijd; substantieele veranderingen. Het is niet moge- 
lijk hier de verschillende stellingen dezer studie aan te geven; slechts willen 
wij het belang aanstippen dat aan den ether van Lorentz wordt gehecht. 
Maar er dient gewezen op de algemeene opvatting die met beslistheid 
wordt voorgedragen en logisch wordt uitgewerkt. Zooals P. Hoenen het 
zelf zegt, is «deze natuurphilosophie gebouwd op Aristotelisch-T homisti- 
schen grondslag» (bl. 5), want «de explicatieve physica zal Aristotelisch- 
Thomistisch zijn of ze zal niet zijn» (bl. 228). De schrijver steunt op de 
fundamenteele beteekenis der leer over actus en potentia. Het construc- 
tief werk gaat gepaard met een radicale kritiek op de mechanicistische 
natuurverklaring. P. Hoenen, die wel op de hoogte is der natuurweten- 
schappen, toont aan dat de gegevens der ervaring en de waardevolle 
elementen der wetenschappelijke theorieën geenszins solidair zijn met de 
principes van het mechanicisme, maar integendeel kunnen en moeten 
geïntegreerd worden, — als specificaties der grondbeginselen, — in het 
Aristotelisch-T homistisch leerstelsel. Deze verhandeling is de vrucht eener 
grondige en persoonlijke confrontatie van eeuwenoude philosophische ge- 
dachten met de conclusies der moderne wetenschap. Ook andersdenkende 
wijsgeeren zullen waarschijnlijk, zooals Prof. Dr. H. J. De Vleeschauwer, 
hulde brengen aan «de soliede vakkennis, aan de gedegenheid en den 
ernstigen diepgang dezer cosmologische synthese». W. G. 


| ÉMILE RIDEAU, Philosophie de la physique moderne, Paris, Les Edi- 
tions du Cerf, Boulevard de la Tour-Maubourg, 20, 1938. 19 Xx 12 cm, 
96 p.; 7 fr. frangais. 


Cet opuscule, écrit par un spécialiste, expose la révolution introduite 
en philosophie par les découvertes de la physique moderne. « Affinée par 
les possibilités infinies d'une technique de haute précision, l'expérience 
ne semble plus pouvoir se couler dans les moules habituels de la raison, 
tels du moins qu’un conformisme paresseux en tracait trop facilement 
la structure », L’auteur traite successivement de l'expérience du réel; de 


“ en | 
la théorie du réel; du langage du réel; des principes de la raison dans 
la physique moderne (e. a. du principe du déterminisme); de la psycho- 
logie et de la sociologie de l'invention; des rapports entre la science et _ 
la philosophie. L'exposé revêt forcément une forme quelque peu techni- 
que qui n'est pas entièrement assimilable par le lecteur non initié; it 
permet cependant à tout homme cultivé d’entrevoir une problématique _ 
très complexe et des conclusions importantes dont il ne peut pas tout zl 
ignorer. W.G. 


ALEXANDER WILLWOLL, S. J., Seele und Geist. Ein Aufbau der 
Psychologie (Mensch, Welt, Gott. Ein Aufbau der Philosophie _ 
in Einzeldarstellungen, herausgegeben vom Berchmans-Kolleg in 
Pullach, t. IV), Freiburg im Breisgau, Herder, 1938. 25 x16 cm. 
VIII-258 bl.; 4,40 Mk., geb. 5,60 Mk. al 


De reeks waartoe dit werk behoort, hebben wij reeds aangekondigd bij _ 
de bespreking van het eerst verschenen volumen: Denken und Sein. Ein « 
Aufbau der Erkenntnistheorie, door J. De Vries, S. J.(Coll, Gand.‚ 1937, t. dl 
XXIV, bl. 342). De studie van A. Willwoll is nagenoeg in denzelfden trant 
opgevat. De schrijver geeft een klare, zakelijke en systematische uiteen- 
zetting der voornaamste problemen, bevindingen, conclusies, theorieën en 8 
stellingen der experimenteele en der rationeele zielkunde. Hij laat zeer wel 
de complexiteit van het psychisch leven van den mensch aanvoelen, en — 
vermijdt zorgvuldig simplistische of eenzijdige opvattingen. Hij verdedigt 
de bijzonderste leerstukken der traditioneele, meer bepaaldelijk der Tho- 
mistische psychologie, maar heeft ook het waardevolle, uit de moderne en 
hedendaagsche wetenschap opgenomen en verwerkt; de nova et vetera 
werden tot een stevig geheel versmolten. Moeilijk verstaanbare termen î 
werden zooveel mogelijk geweerd. Het exposé is levendig en doet geens- 
zins denken aan een saai handboek. De lezing is licht en aantrekkelijk. 
Kortom, het werk van A. Willwoll verdient oprechte aanbeveling. 

W. G. 


F.J. THONNARD, A. A., Précis d'histoire de la philosophie, Paris- Î 
Tournai-Rome, Société de S. Jean F'Évangéliste, Desclée et Cie, 
1937. 20x13 cm., [I-810 p.; 24 fr., rel. 30 fr, À 


Nous recommandons volontiers ce manuel qui, par sa structure géné- 
rale, ressemble beaucoup à lexcellent Précis de Patrologie (Ibid, 1927) du 
_P, F, Cayré, confrère en religion du P. F.J. Thonnard. L’information 
paraît puisée aux meilleurs travaux; les renseignements bibliographiques 
témoignent d'un choix judicieux; l'exposé est systématique, substantiel, 
clair et précis. A juste titre l'auteur étudie assez longuement les princ! 
paux philosophes, et se contente pour les autres d'une brève notice ou 
d'une rapide mention. Bref, le volume présente les qualités maîtresses 
d'un bon manuel. La subdivision de la partie consacrée à la philosophie 
moderne et contemporaine ne nous paraît pas entièrement réussie. E 


dte 

_ Ôùtre, les courants actuels ne nous semblent pas suffisamment indiqués: les 

tables, très pratiques, ne mentionnent pas même les noms de Scheler, de 
Heidegger, de Jaspers. Sans sousestimer la difficulté de la tâche, nous 
pensons qu'en s’aidant de certains travaux tels que G. Gurvitch, Les ten. 
dances actuelles de la philosophie allermande (Paris, 1930), H. J. De Vleeschau- 
wer, Stroomingen in de hedendaagsche wijsbegeerte (Brussel, 1934), et F. Sassen, 
Wijsbegeerte van onzen tijd (Brussel, 1938), l'auteur pourrait améliorer no- 
tablement les dernières pages de son livre. Nous souhaitons de tout coeur 


que la nécessité d'une réédition lui en fournisse rapidement l'occasion. 
W. G. 


J. MESSAUT, O. P., La philosophie de Léon Brunschvicg, Paris, 
J, Vrin, 1938. 23x14 cm, 171 p.; 25 fr. frangais. 


La philosophie de M. L. Brunschvicg se présente comme un rationalisme 
absolu, un idéalisme critique et une doctrine d’immanence radicale. Sur 
„nombre de contemporains cette divinisation de lintelligence exerce une 
réelle séduction. A bon droit le P. J. Messaut, O. P., a estimé qu’un 

exposé critique du système ne manquerait pas d’opportunité. 

Dans une première partie, assez brève, l'auteur étudie la pensée de 
_M. Brunschvicg dans ses antécédents (Descartes, Spinoza, Kant) et en eller 

même. Dans la seconde, il décrit d’abord assez longuement la notion 

_ d'immanence d'après S. Thomas et l'oppose ensuite à l'immanence 
_brunschvicgienne: «S. Thomas congoit l'immanence de lesprit comme 
4 une assimilation vitale, M. Brunschvicg comme une création de l'objet 
intelligible à l'intérieur de lesprit ». 

La conception générale de cette étude ne nous paraît pas très heureuse. 
Nous préférerions un exposé plus étendu et plus clair de la doctrine, 
ainsi qu’une critique plus directe, plus soucieuse de montrer les déficiences 
intrinsèques du système que de vanter la supériorité du Thomisme. Un 

_ coup d’ceil sur la bibliographie cause bien des surprises : parmi les « sources» 
l'auteur cite des ouvrages tels que les manuels de Gredt, de Maritain, 
_Yétude sur Le donné révélé et la théologie de Gardeil, le De revelatione 
de Garrigou-Lagrange… Ces réserves faites, nous reconnaissons trés 


„volontiers la valeur de mainte observation du P. Messaut. 
W.G. 


Ì 


Ù SOCIOLOGIA 


PATER DR ANGELINUS, O. M. Cap. Wijsgerige Gemeenschapsleer. 
_ Tweede Deel. Nijmegen, Universiteits-boekhandel (Dekker en van 
de Vegt N. V.), 1938. 23x15 cm, 173 bl, fl. 2,25 ing., 2,90 geb. 


Het eerste deel van dit belangrijk werk, dat verleden jaar (bl. 281) werd 
“besproken, beschouwt de gemeenschap op zich zelf, en stelt een grondig 
onderzoek in naar de vier oorzaken van de gemeenschap. Dit tweede deel 
geeft een antwoord op de vraag naar de verhouding van den mensch tot 
de gemeenschap, en van de gemeenschap tot den mensch, De voornaamste 


— ib — 


stelsels die hierop een antwoord willen geven, individualisme, collecti- 
visme, totalisme en solidarisme, worden uiteengezet en beoordeeld. Ineen _— 


bijzonder hoofdstuk wordt aangetoond, dat het individu meer is dan 
louter een onderdeel van het sociaal organisme. Vervolgens worden de 


eigen werkingen van gemeenschap en individu bestudeerd. Het laatste _ 


deel onderzoekt de verhoudingen en schijnbare tegenstellingen tusschen 
het gemeenschappelijk en het particulier welzijn. Schrijver besluit met de 
bemerking, dat in ieder afzonderlijk geval zal moeten worden uitgemaakt, 
of dit gemeenschapsbelang, alles bij elkaar genomen, dit offer van privaat- 
belang kan rechtvaardigen : en hij verwijst daartoe tot de casuïstiek. Gaarne 
hadden wij in dit boek eenige toepassingen uitgewerkt gevonden, als 
bijv. in zake recht van het individu op zijn leven, op lichamelijke 
ongeschondenheid, recht op bezit en gebruik van tijdelijke goederen… 
Anderzijds hadden wel eenige uiteenzettingen achterwege kunnen blijven. 
De indeeling van het gansche werk doet wel eens in herhalingen vallen. 


Een en ander van dit tweede:boek ligt reeds vervat in het eerste. ), 


Schrijver bemoeit zich er druk mee, een juist antwoord te geven op de 
moeilijkheid, hoe de mensch ten aanzien van de gemeenschap tevens 
deel en geheel kan zijn; hij bespreekt tal van voorgestelde oplossingen, 
om dan toch teeindigen met de bemerking, dat het ook zonder diepgaande 
bespiegelingen eenieder duidelijk is, dat het individu weliswaar deel is 
van de gemeenschap, maar, ondanks dat, zijn zelfstandigheid behoudt. 
Wij moeten Schrijver zeer dankbaar zijn, dat hij zich deze ontzaglijke 
arbeid heeft getroost, om ons op de hoogte te brengen van de nieuwste 
studiën op gebied van sociologie. De klaarheid van uitdrukking en de 
talrijke omschrijvingen verhoogen nog merkelijk de bruikbaarheid van 
dit werk. De uitvoerige literatuurlijst is ook zeer nuttig. EB: 


ALBERT MULLER S. J., Notes d'Économie politique. Première série. 
Production — Répartition — Problèmes sociaux. Troisième édition, 


519 p. — Deuxième série. La circulation et la distribution des 


biens. Première édition, 504 p. Anvers, Institut supérieur de com- 


merce S. Ignace, 1938. 25 x16 cm. 


Om de menschelijke handelingen van uit het standpunt der zedelijkheid 


te kunnen beoordeelen, is het noodig die handelingen zelf eerst goed te Á 
kennen: Vooral tegenwoordig is kennisneming met de grondbeginselen _ 


van de economie voor den priester onontbeerlijk. De staathuishoudkunde 


onderzoekt, hoe in een gegeven staatsverband kan worden voorzien in 
alle stoffelijke behoeften en belangen van de menschen. Schrijver adopteert — 
nagenoeg de gewone drieledige indeeling. Het eerste boekdeel spreekt over — 


de voortbrenging van de stoffelijke goederen en over de rechtvaardige 


repartitie van het voortgebrachte onder alle de medewerkers. Dit eerste — 


deel is reeds aan zijn derde uitgave. Het tweede boekdeel verschijnt in 
eerste uitgave, over het ruilverkeer, over de middelen en instellingen 


waardoor de ruiling van het voortgebrachte tusschen de voortbrengers en À 


de verbruikers mogelijk en gemakkelijk gemaakt wordt. 


== 15b — 

Dit werk kan ons ontzaglijk veel leeren. Het ware onbegonnen werk, 
de vele belangwekkende verhandelingen aan te stippen. Men mag zeggen 
dat de meeste groote sociale problemen grondig en klaar worden gesteld, 
en zooveel mogelijk een oplossing krijgen : als bijv. het probleem van de 
syndicaten, het stakingsrecht, de beroepsorganisatie, het werklieden- en 
middenstandsvraagstuk, het collectivisme, de nationalisatie, crediet, geld- 
en bankwezen, beurs en speculatie, internationale handel, enz. Wij hadden 
gäarne nog eene uiteenzetting gekregen van de nieuwere monetaire stelsels, 
die tegenwoordig door sommige landen worden toegepast. Wij meenen 
ook dat een alphabetisch zaakregister zeer dienstig zou zijn. 

Wie eenigermate belang stelt in de problemen van economie, sociologie 


… en sociale moraal, zal in dit boek, dat vlot geschreven is en de klaarheid 


bezit van uitgewerkte lessen, veel opheldering vinden, en een beter 
begrip van de tegenwoordige toestanden. BB: 


ROBERT PHILIPPOT, Classes Moyennes et Question Sociale. Collec- 
tion de la centrale d'études et d'action, Bruxelles. Edition Univer- 
selle (53, rue Royale), 1938. 23 x16 cm, 130 p., 10 fr. 


Cette Étude montre que la question sociale comporte également le pro- 
blème des classes moyennes. Après avoir défini la classe moyenne et 
souligné son importance, elle dépeint sa situation angoissante, et recherche 
des remèdes, qui se rapportent soit à une intervention de l'état, soit surtout 
à l'action des intéressés eux-mêmes. Elle constitue ainsi un excellent 
manuel qui permettra aux jeunes militants de s’initier aux problèmes 
des classes moyennes et à leurs justes revendications, surtout s’ils tiennent 
compte en même temps des remarques judicieuses faites dernièrement par 
M. Defourny dans la recension de ce livre, à la p. 165 des Ephemerides 
Theologicae Lovanienses. F.B. 


PAEDAGOGIA 


EE: ZZ. ANNONCIADEN VAN HULDENBERG, Gewijde Geschiedenis, 
Nieuw Testament, Tweede graad, Illustraties in twee kleuren, 
Averbode, Goede Pers, 1938, 20x16 cm., 150 bl.; 10 fr. 


‚EE. ZZ. ANNONCIADEN VAN HULDENBERG, Gewijde Geschiedenis, 
Nieuw Testament, Derde graad. Illustraties in twee kleuren, 
Averbode, Goede Pers, 1938. 20 x16 cm., 238 bl; 14 fr. 


De ijver der EE. ZZ. van Vorselaar om het nieuw godsdienstprogramma 
der lagere scholen van het aartsbisdom Mechelen uit te werken en het 
godsdienstonderricht aan te passen aan de eischen van den tijd, heeft 
reeds navolgsters gevonden. 7 

De EE. ZZ. Annonciaden van Huldenberg bieden twee mooië goede 
boekjes aan. Ze zijn mooi door de talrijke suggestieve gekleurde plaatjes. Ze 
zijn goed omdat ze het leven van O. H. J. C. en van de eerste Kerk voorstellen 
naar het Evangelie en de Handelingen op eene voor de kinderen bevattelijke 


a dhb 
èn aantrekkelijke wijze ; ook omdat ze uit elke gebeurtenis halen wat dient _ 
voor het leven en na elke les een toepassing geven die leeraar en leerlingen _ 
zullen helpen het aangeleerde vaster in den geest te prenten. Of we nu El 
echter de ideale handboeken voor gewijde geschiedenis hebben, waarnaar — 
velen wachten, zouden we sterk betwijfelen. De leeraar zal er een goede 
hulp aan hebben maar voor de leerlingen moet het zeker iets bondiger 
zijn. Erens 


in 


F. J. WOTKE, Adolf Kolping, Leben und Lehre eines groszen 
Erziehers, Bonn, Verlag der Buchgemeinde, 1938. 12x19 cm, 295 S. 


Hoewel beter gekend als de « Gesellenvater»: stichter, bezieler en ver- 
spreider van het katholiek vereenigingsleven in Rijnland, verdient _ 
A. Kolping niet minder waardeering als opvoeder. Zijne werkzaamheid 
op maatschappelijk gebied had hem tot de overtuiging gebracht dat 
duurzame gezondmaking van de sociale toestanden onmogelijk was indien 
voorop niet ernstig werd gearbeid aan de saneering van den kern der 
maatschappij, de familie. Zoo is de onvermoeibare sociale werker de 
heraut geworden van de familie-opvoeding. 

Eerst geeft Dr Wotke een korte levensschets, waarin hij vooral nadruk — 
legt op de betrekkingen van Kolping met vooraanstaande Duitsche ge- 
leerden en opvoeders uit de verleden eeuw, die op hem een diepgaande 
invloed uitoefenden. Daarna volgt een verhandeling over het opvoedkundig 
werk van den verdienstelijken priester, waarin hij zelf zooveel mogelijk 
aan het woord komt. Het boek bevat prachtige bladzijden over den zin. 
van het huwelijk en de familie, de waarde van vader- en moederschap, 
de plicht der ouders tot zelfopvoeding, de taak van de familie-opvoeding — 
en de wegen langswaar deze haar ideaal kan bereiken. d 

Vooral priesters, met zielzorg belast, hebben er belang bij met dezen — 
priester en zijne leer over de familie-opvoeding nader kennis te maken. 

L.E. 
E. P. DE CLIPPELE, Brieven aan een moeder, Alken, Bode van het 


H. Hart, 1938. 19,5x13 cm, 170 bl; 10 fr. — 0,70 fl. 


haar heerlijke doch moeilijke taak van moeder en opvoedster. Het zijn 
grepen uit het leven eener christene moeder van dezen tijd. Ze hebben 
de pretentie niet voor elks moeilijkheden in ’t bijzonder een elders vruchte- 
loos gezochte oplossing te brengen; doch het overdenken, of beter nog _ 
het «overbidden» zooals de schrijver zegt, van deze brieven, zal velen © 
haar roeping beter leeren begrijpen, en allen zullen er wenken in vinden, « 
die zullen helpen haar kiesche taak volmaakter en met beter gevolg te 
vervullen. L.BS 


H. PRADEL, Les lectures des jeunes, Préface de M. H. Truchy, * 
membre de l'Institut, Paris, Téqui, 1938. 18,5 x12 cm, VII +220 p.; 
12 fr. fr. 


c 


ABE 


Le chanoine Pradel pose d’abord le problème toujours actuel de la lec- 
ture des jeunes et tâche ensuite de préciser les devoirs des parents et 
des maîtres touchant cette question. Il les résume en quatre consignes : 
veiller, protéger, diriger et former. 

«Je crois, dit Péminent directeur de l'école Masillon, que nous aurions 
mêérité d'être fiers de nos enfants si dans ce qui fait en ce livre l'objet 
de nos préoccupations, nous leur avions appris à lire (cela, il est vrai, 
_implique bien des choses!) et si nous leur avions appris à lire pour ser- 
vir» (p. 161 s.). Nous croyons que la réalisation de ce résultat exige bien 
davantage que les observations quelque pertinentes, et les directives quel- 
que judicieuses qu'elles soient, de l'auteur. Les éducateurs ont cependant 

„tout interêt à lire ce petit livre et devraient appliquer ses bons conseils 
dans la formation de la jeunesse confiée à leurs soins. 
En 


L. BÉZUILLER, C. SS. R., Alfred Soussia, Instituteur, (1863-1933), 
Préface de S. Exc. Mgr R. Lepêtre, Paris, Téqui, 1938. 18,5 x 12 cm, 
ble pasnt dr. vér. 


Un petit livre destiné aux maîtres chrétiens, qui dêépeint en quelques 
traits sobres mais vifs la vie et l'oeuvre d'un instituteur modèle, Alfred 
Soussia: éducateur de la jeunesse, chef d'une famille nombreuse, apôtre 
ardent, chrétien aux vertus héroïques. Les instituteurs soucieux de perfec- 
tion et d’apostolat sauront gré à l'auteur de leur avoir proposé cet idéal 
concret et vivant. eg) Dj 


PRAEDICATIO 


MGR K. CRUYSBERGHS, Problemen van Kerk en Volk, Averbode, 
Goede Pers, 1938. 15,5x20,5 cm., 64 bl.; 8 fr. 


MGR K. CRUYSBERGHS, De apotheose van het gezin, Averbode, Goede 
Pers, 1939. 15,5x20,5 cm., 80 bl.; 10 fr. 


Iedereen weet dat de radio-kwartiertjes of vasten-toespraken van 
Mgr Cruysberghs geen streng wetenschappelijke verhandelingen zijn over 
de actueele problemen van Kerk en Volk, maar dat niemand de weten- 
schappelijke oplossing van die vraagstukken, zoo meesterlijk aan de leer 
van de Kerk weet te toetsen en zoo passend weet voor te dragen als hij. 

In November |l. sprak hij voor den mikro over rassisme en staats-tota- 
litarisme; zijne laatste vasten-toespraken (1939) in de Kapelle-Kerk te 
Brussel waren een apotheose van de familie en van hetgeen bijzonder _ 
in dezen tijd dient verheerlijkt te worden in het gezin: de echtelijke lief- 
de, het moederschap, de heilige voorbereiding van de jongeren tot het 
huwelijk. Velen hebben die indrukwekkende uiteenzettingen toen met 
gespannen aandacht beluisterd en zullen ze nu gaarne rustig herlezen 
en bestudeeren, LE: 
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E. H. DELAFONTAINE, Passie-preeken, ingêleid en nagezien doo 
Z. E. H. Kan. A. Van der Heeren, ), ErDBS, Beyaert, 1939. 21 x15 cm, / 
93 bl.; 9 fr. 5 


De gewone geloovigen blijven steeds liefst luisteren gedurende aen 
Vastentijd naar echte passie-preeken. Het is echter niet gemakkelijk voòr 
den predikant telkens nieuwe en treffende toepassingen te vinden. De 
passie-preeken van B, H. Delafontaine willen hem daarin helpen. L.E. 


S, EXC. MGR TIHAMER TOTH, Le Sjymbole des Apôtres, VI° partie, 
La Communion des Saints, la Rémission des péchés, la Vie éternelle, 
traduit du hongrois par l'abbé M. Grandclaudon, Mulhouse, Éditions il 
Salvator ; Tourpai, Casterman, 1939. 138x20 cm., 350 p.; 22,50 fr. 


Avec la maîtrise qu’on lui connait, M. Grandclaudon vient de traduire 
la sixième et dernière partie des instructions sur le Symbole des Apôtres 
par Mgr Toth. Le volume est, comme les précédents, clair, précis, d'allure 
moderne. Il comprend un sermon sur le dogme de la Communion des 
Saints, quatre sermons sur celui de la rémission des péchés et seize 
instructions consacrées au problème de la vie éternelle. Exposé en détail 
ce dernier sujet est traité avec une franchise et une force de conviction _ 
remarquables. L. Bv ® 


ANT. KOCH, S. J., Homiletisches Handbuch, Ie Abteilung : Homile-, 
tisches Quellenwerk, IIler Band, ber Teil : Leben mit Gott; ber Teil: 
Das Leben in der Gemeinschaft. — IVer Band, 7er Teil : das Menschen- 2 
leben; 8er Teil: das Leben der Volkommenheit. Freiburg im Breis- 
gau, Herder, 1938-39. 22,5x14,5 cm, VIII-484 en VIII-504 bla 
Prijs per boekdeel : gen. 9,20 Mk.; geb. 11,40 Mk. Bij inschrijving 
op het geheele werk : 7,80 en 9,60 Mk. (Voor 'tbuitenland 25 o/o korting.) — 
De l° helft van het IIl° boekdeel handelt over de bijzonderste gods- 
dienstige plichten. We krijgen hier stof voor een honderdtal onderrich- 

tingen over de vereischte en passende verhoudingen van ’s menschen 

geest, hart en gemoed tot God. De onderwerpen werden gegroepeerd tone 
volgende hoofdthema's; Religion; der Glaube, seine Äusserungen und 

Fehlformen im einzelnen ; das Gebet; Hoffnung und Gottvertrauen ; Liebe E 
zu Gott; éinzelne Allgemeinhaltungen und besondere Akte des religiösen _ É 
Lebens ; Grundfraägen des sittlichen Lebens; die Sünde. Tegenover de 
rechte gedraging worden telkens de dwalingen en afwijkingen geste 

— De 2° helft bevat een honderdtal onderwerpen betreffende de houding. 
en het gedrag die ons als mensch en christen passen in het gemeen 

schapsleven: in huwelijk en familieleven, in het sociale leven en de 
volksgemeenschap, in den gewonen omgang met onze medemenschen. De 

laatste veertig themas zijn gewijd aan de naastenliefde, 


on 


Ein de l° helft van het IV* boekdeel krijgen we de stof die betrekking 
Ke op de plichten van den mensch tegenover zichzelf. Hier hebben we 
als hoofdthema's: das leibliche Leben mit seinen Bedürfnissen, Pflichten 
und Störingen; das Triebleben : Geltungstrieb Genusstrieb, Besitztrieb, 
Geschlechtstrieb; das Gefühlsleben in seinen verschiedenen Ausserungen; 
das Willensleben, das Wunschleben und Geistesleben; das Berufsleben 
und die Standespflichten; das Menschenleben im allgemeinen und als 
_Ganzes. — De 2° helft heeft tot voorwerp de christelijke volmaaktheid en 
‚de christelijke deugden. De stof wordt er volgenderwijze gerangschikt: 
Wesen und Ziele der Volkommenheit; Hindernisse und Mittel des 
_ Heiligungsstrebens im einzelnen; Darstellung der wichtigsten Tugenden, 
„die christlichen Geist kenzeichnen und aus ihm erblühen sollen. Het 
Vierde boekdeel sluit met een auteurs- en zaakregister die de vier ver- 
schenen deelen overschouwen. 
_ Het « Homiletisches Quellenwerk » oogst in en buiten Duitschland een wel 
verdienden lof. Predikanten en godsdienstleeraars vinden in deze onuit- 
__puttelijke goudmijn onmiddellijk de gewenschte stof voor soliede en levendige 
onderrichtingen. Bij 't verzamelen en uitwerken van zijn materiaal heeft 
de auteur ernstig rekening gehouden met de behoeften en nooden van 
‚den modernen toehoorder. Het « Homiletisches Handbuch» vormt op zijn 
manier een waardevolle bijdrage tot de noodige aanpassing en vernieuwing 
van predicatie en godsdienstonderricht. O.S. 


VARIA 


L. LELOIR, In den dienst der voortrekkers, Averbode, Goede Pers, 
1938. 16x24 cm, 176 bl; 12 fr.‚ voor Holland, 0,95 fl. 


Een reeks pittige radio-praatjes voorgedragen gedurende de jaren 1935- 
937, door den ijverigen bestuurder van het tijdschrift der Witte Paters van 
Afrika « Grands Lacs». Het boek staat in het teeken van de Groote-meren- 
beweging : in het hart van Afrika, rondom de groote meren, is een 

onstuimige drang ontstaan naar het christendom en men wil dien tot een 
machtige bekeerings-beweging over gansch het land der zwarten doen 
itgroeien. Het boek werd uitgegven voor de missievrienden en zij zullen 
r veel genoegen aan beleven. LE: 


4 


B. H. VANDENBERGHE, O. P., Chrysostomus de grote redenaar, 

__ Cultuurbeeld van het oude Antiochië, « Schijnwerpers », derde reeks, 

n. 26, Utrecht, Uitgeverij het Spectrum, 1939, 11x19 cm, 113 bl; 
13 fr, 0,90 f. 


pre AAE DE 


__ Met deze « Schijnwerper » belicht de verdienstelijke opsteller van 
Chrysostomus herleeft, de heerlijke figuur van den grooten redenaar der 
christene oudheid, die in de IV°eeuw, de eeuw der groote predikers, als 
een lichtende zuil schitterde over de Kerk, en om zijne welsprekendheid 
op den kansel, den bijnaam van « Guldenmond» heeft verdiend, 


160 — 

Het was niet de bedoeling van E. P. Vandenberghe een heiligenleven 
te schrijven. Hij wilde den H: Jan Chrysostomus doen kennên als de 
groote moraal-pedagoog van zijn tijd, die de toestanden van het oude 
keizerlijke Antiochië bespreekt, en de evangelische leer, als het ware over 
de Europeesche toestanden onzer twintigste eeuw verkondigt. De schrijver 
is in dat opzet prachtig geslaagd. LE 


Je 
kt” 


MARIUS PISTOCCHI, Lexicon juridico-canonicum. Torino, R. Berruti J 
& C. (via S. Dalmazzo, 24), 1934. 17x10 cm, 169 p., 8 1 | 


Ratio hujus operis est, ut in promptu suppeditet doctrinam quam sub- 
intelligit determinatus canon, utque permittat facile reperire canones pro 
re subjecta, cum in serie alphabetica sit congestum. Revera maximi 
auxilii erit clericis et laïcis. Ras 
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J. DE MAEYER, Schakelbord, Antwerpen, Franciscaansche Standaard, 
1939. Prijs : 4 fr. 5 


‚A. GOOSSENS, Zon Grand Ami. Méditations pour les jeunes sur_ 
l'Évangile, Paris-Tournai, Desclée, 1939. Prix : 12 fr. 


H. BRIFAUT, Du sang sur la neige, Bruxelles, L'Édition Universelle, 4 
1939. Prix : 5 fr. 


P. URBANUS, Mou en Trou, Antwerpen, Franciscaansche Standaard, E 
1939. Prijs : 3 fr. 


P. URBANUS, Naard op zoek, Antwerpen, Franciscaansche Standaard, ) 
1939. Prijs : 3 fr. 


A. BESSIERES. Zntroïbo, Bruxelles, L'Édition Universelle, 1939, Prix: 
8 fr. 


Choeurs parlés. Collection : Fêtes et jeux de Croisade Eucharistique, 
ne 2, Bruxelles, L'Édition Universelle, 1939. Prix : 2 fr. 
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